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संशाधित संस्करण 
का 
वबत्तव्य 


इस पुस्तक के प्रथम संस्करण में गोस्वामोजी का जीवन-चरित 
भी गाोण रूप में सम्मिलित था। पर जीवनबवृत्त-संग्रह इस पुस्तक 
का उदृश्य न होने से इस संस्करण से जीवन-खंडः निकाल दिया 
गया है। अ्रब पुस्तक अपने विशुद्ध आलोचनात्मक रूप में 
पाठकों के सामने रखी जाती है। जेसा कि प्रथम संस्करण के 
बक्तव्य में निवेदन किया जा चुका है, इसे गोस्वामीजी के महत्त्व 
के साक्षात्कार और उनकी विशेषताओं के प्रदशेन का लघु प्रयत्न 
मात्र समक्नना चाहिए । इस प्रयत्न में कहाँ तक सफलता हुई 
है, इसका निर्णय ते गोस्वामीजी की कृतियों से परिचित और 
प्रभावित सहृदय-समाज ही कर सकता है | 

तुलसी की भक्ति-पद्धति और काव्य-पद्धते को थोड़ा और 
स्पष्ट करने के लिये कुछ प्रकरण और प्रसंग बढ़ा दिए गए हैं। 
आशा है, इस वत्तेमान रूप में यह पुस्तक पाठकों की रुचि के 
अनुकूल होगी । 
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तुलसी की भाक्त-पद्धति 

हम्मीर के समय से चारणों का वीरगाथा-काक्ष समाप्त होते ही 
हिदी-कविता का प्रवाह राजकीय ज्षत्र से हटकर भक्तिपथ ओर प्रेम- 
पथ की ओर चल पड़ा । देश में मुसलमान साम्राज्य के पूर्णतया 
प्रतिष्ठित हो जाने पर वीरोत्साह के सम्यक्‌ संचार के लिये वह 
स्वतंत्र च्ञेत्र न रह गया; देश का ध्यान अपने पुरुषाथ श्र बल- 
पराक्रम की ओर से हटकर भगव!न्‌ की शक्ति और दया-दाक्षिण्य 
की ओर गया । देश का वह नेराश्य-काल था जिसमें भगवान के 
सिवा और कोई सहारा नहीं दिखाई देता था। रामानंद और वच्न- 
भाचाये ने जिस भक्तिरस का प्रभूत संचय किया, कबीर और रूर 
आदि की वाग्धारा ने उसका संचार जनता के बीच किया। साथ 
ही कुतबन्‌, जायसी आदि मुसलमान कवियों ने अपनी प्रबंध-रचना 
द्वारा प्रेममथ की मनाहरता दिखाकर लोगों का छुभाया | इस भक्ति 
औरर प्रेम के रंग में देश ने अपना दु:ख भुज्लाया, उसका मन बहला। 

भक्तों के भी दो वर्ग थे। एक ते भक्ति के प्राचीन भारतीय 
स्वरूप को लेकर चल्ना था; अर्थात्‌ प्राचीन भागवत-संप्रदाय के 
नवीन विकास का ही अनुयायी था ओर दूसरा विदेशी परंपरा का 
अनुयायी, लेोकघमे से उदासीन तथा समाज-व्यवस्था और ज्ञान- 
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विज्ञान का विरोधी था#। यह द्वितीय वर्ग जिस घोर नेराश्य 
की विषम स्थिति में उत्पन्न हुआ, उसी के सामंजस्य-साधन में संतुष्ट 
रहा । उसे भक्ति का उतना ही अंश ग्रहण करने का साहस हुआ 
जितने की मुसलमानों के यहाँ भी जगह थी। मुसलमानों के बीच 
हकर इस वर्ग के महात्माओं का भगवान्‌ के उस रूप पर जनता 
की भक्ति का ले जाने का उत्साह न हुआ, जो अत्याचारियों का 
, दमन करनेवाला ओर दुष्टों का विनाश कर धर्म को स्थापित करने- 
वाला हैं। इससे उन्हें भारतीय भक्तिमार्ग के विरुद्ध ईश्वर के सगुण 
रूप के स्थान पर निर्ुण रूप ग्रहण करना पड़ा, जिसे भक्ति का 
विषय बनाने में उन्हें बड़ी कठिनता हुई । 
प्रथम वर्ग के प्राचीन परंपरावालते भक्त बेद-शाखज्ञ तत्त्वदर्शी 
आचार्यों द्वारा प्रवर्तित संप्रदायों के अनुयायी थे। उनकी भक्ति का 
आधार भगवान्‌ का लोक-धर्म रक्षक और लेकरंजक स्वरूप था | इस 
भक्ति का स्वरूप नेराश्यमय नहों है; इसमें उस शक्ति का बीज है जो 
किसी जाति को फिर उठाकर खड़ा कर सकता है| सूर और तुलसी 
ने इसी भक्ति के सुधारस से सोचकर मुरभ्राते हुए हिंदू-जीवन को 
फिर से हरा किया। पहले भगवान्‌ का हँसता-खेलता रूप दिखा- 
क्र सूरदास ने हिंदू जाति की नेराश्यजनित खिन्नता हटाई जिससे 
जीवन में प्रफुल्मता आ गई। पीछे तुलसीदासजी ने भगवान्‌ का 
ज्लाक-व्यापार-व्यापी मंगलसय रूप दिखाकर आशा और शक्ति का 
अपूर्व संचार किया। अब हिंदू जाति निराश नहीं है। 
धार नेराश्य के समय हिंदू जाति ने जिस भक्ति का आश्रय 
लिया, इसी की शक्ति से उसकी रक्षा हुईं। भक्ति के सच्चे उद्वार ने 
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# योरप में इंखाई धर्म के भक्त उपदृशकों द्वारा ज्ञान-विज्ञान की उन्नति 
के मार्ग में किस अकार बाघा पड़ती रही है, यह वहाँ का इतिहास जाननेवाले 
मात्र जानते हैं । 
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ही हमारी भाषा को प्रोढ़ता प्रदान की और मानव-जीवन की 
सरसता दिखाई । इस भक्ति के विकास के साथ ही साथ इसकी 
अमिव्यंजना करनेवाली वाणी का विकास भी स्वाभाविक था। अतः 
सूर ओर तुलसी के समय हिंदी कविता की जे! समृद्धि दिखाई देती 
है, उसका कारण शाही दरबार की कद्ठदानी नहीं है, बल्कि शाही 
दरबार की कद्रदानी का कारण वह समृद्धि है। उस समृद्धि-काल 
के कारण हैं सूर-तुल्लसी, और सूर-तुलसी का उत्पादक है इस भक्ति 
का क्रमश: विकास जिसके अवलूबन थे राम और कृष्ण । ज्ञोक- 
सानस के समन राम ओर कृष्णा जब से फिर से स्पष्ट करके रखे 
गए तभी से वह उनके एक एक रवरूप का साज्नात्कार करता हुआ 
उसकी व्यंजना में कक गया। यहाँ तक कि सूरदास तक आते आते 
भगवान्‌ की लोकरंजन-कारिणी प्रफुल्लता की पूर्ण व्यंजना हो गई | 
अत में उनकी अखिल जीवन-वबृत्ति-व्यापिनी कल्ना का प्रभिव्यक्त 
करनेवाली वाणी का मनाहर स्फुरण तुलसी के रूप में हुआ । 

इस दिव्यवाणी का यह मंजु घेष घर घर क्‍या, एक एक हिंदू के 
हृदय तक पहुँच गया कि भगवान्‌ दूर नहों हैं, तुम्हारे जीवन में 
मिलते हुए हैं। यही वाणी हिंदू जाति का नया जीवनदान दे सकती 
थी । उस समय यह कहना कि ईश्वर सब से दूर है, निगुण है, निः- 
जन है, साधारण जनता का ओर भी नेराश्य के गड़ढे में ढकेलता | 
इंश्वर बिना पैर के चल सकता है, बिना हाथ क॑ मार सकता है श्र 
सहारा दे सकता है, इतना और जोड़ने से भी मनुष्य की वासना को 
पूरा आधार नहों मिल सकता। जब भगवान मनुष्य के पेरें से 
दीन-दुखियों की पुकार पर देाड़कर आते दिखाई दें और उनका हाथ 
मनुष्य के हाथ के रूप में दुष्टों का दमन करता और पीड़ितों को 
सहार। देता दिखाई दे, उनकी आँखें मनुष्य की आँखें होकर आँसू 
गिराती दिखाई दें, तभी मनुष्य के भावों की पूरे ठृप्ति हे। सकती 
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है ओर लेक-धमम का स्वरूप प्रत्यक्ष हा सकता है। इस भावना का 
हिंदू हृदय से बहिष्कार नहीं हो सकता। जहाँ हमें दिन दिन बढ़ता 
हुआ अत्याचार दिखाई पड़ा कि हम उस समय की प्रतीक्षा करने 
लगेंगे जब वह “रावशत्व” की सीमा पर पहुँचेगा और “रामत्व? 
का आविशभाव होगा | ठुलसी क॑ सानस से गामचरित की जो शील- 
शक्ति-सेंदयेमयी स्वच्छ धारा निकली, उसने जीवन की प्रत्येक स्थिति 
के भीतर पहुँचकर भगवान्‌ के स्वरूप का प्रतिबिब कलका दिया | 
रामचरित की इसी जीवन-व्यापकता ने तुलसी की वाणी को राजा, 
रंक, धनी, दरिद्र, मूल, पंडित सब के हृदय और कंठ में सब दिन 
के लिये बसा दिया। किसी श्रेणी का हिंदू हो, वह अपने प्रत्येक 
जीवन में राम का साथ पाता है--संपत्ति में, विपत्ति में, घर में, बन . 
में, रण्क्षेत्र में, आनंदोत्सव में जहाँ देखिए, वहाँ राम । गेारवामीजी 
ने उत्तरापथ के समस्त हिंदू जीवन का राममय कर दिया। गेारवामीजी 
के वचनों में हृदय को स्पशे करने की जे शक्ति है, वह अन्यत्र 
दुलभ हैं। उनकी वाणी के प्रभाव से आज भी हिंदू भक्त अवसर 
के अनुसार सौंदर्य पर मुख्ध होता है, महत्त्व पर श्रद्धा करता है, 
शील की ओर भत्रवृत्त होता है, सन्‍्मार्ग पर पैर रखता है, विपत्ति में 
पैये धारण करता है, कठिन कर्म में उत्साहित होता है, दया से आदर 
होता हैं, बुराई पर रलानि करता है, शिष्टता का अवल्लंबन करता है 
अर मानव-जीवन के महत्त्व का अनुभव करता है। 

जिस विदेशी परंपरा की भक्ति का उल्लेख ऊपर हुआ। है उसके 
कारण विशुद्ध भारतीय भक्ति-सार्ग का स्वरूप बहुत कुछ आच्छन्न 
हा चला था। गोस्वामीजी की सृक्ष्म दृष्टि किस प्रकार इस बात 
पर पड़ी यह आगे दिखाया जायगा। भारतीय भक्ति-मार्ग और विदेशी 
भक्ति-सार्ग में जा स्वरूप-सेद है उसका संक्षेप में निरूपण हम यहाँ 
पर कर देना चाहते हैं। 
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हमारे यहाँ ज्ञानमार्ग, भक्तिमा्ग ओर योगमार्ग तीनों अज्ञत 
अलग रहे हैं। ज्ञानमार्ग शुद्ध बुद्धि की स्वाभाविक क्रिया अर्थात्‌ 
चिंतन-पद्धति का आश्रय लेता है, भक्ति-मार्ग शुद्ध हृदय की स्वाभाविक 
अनुभूतियों अर्थात्‌ भावों को लेकर चलता है; योगसार्ग चित्त की 
वृत्तियों की अनेक प्रकार के अभध्यासों द्वारा अस्वासाविक 
( ॥07007708) ) बनाकर अनेक प्रकार की अलौकिक सिद्धियों के 
बीच होता हुआ अंतःस्थ इंश्वर तक पहुँचना चाहता है। इस 
स्पष्ट विभाग के कारण भारतीय परंपरा का भक्त न तो पारमाथिक 
ज्ञान का दावा करता है, न अलौकिक सिद्धि या रहस्य-दशेन का | 
तत्त्वज्ञान के अधिकारी वक्कंबुद्धि-संपन्न चिंतनशील दाशनिक ही 
माने जाते थे। सूर और तुलसी के संबंध में यह अवश्य कहा 
जाता है कि उन्होंने भगवान्‌ के दशेन पाए थे# पर यह कोई नहीं 
कहता कि शंकराचाय्ये और रामानुज भी ज्ञान की जिस सीमा तक 
नहों पहुँचे थे उस सीमा तक वे पहुँचे थे । भारतीय पद्धति का भक्त 
यदि भझ्ूठा दावा कर सकता है तो यही कि में भगवान के ही प्रेम 
में मग्न रहता हूँ, यह नहीं कि जे! बात कोई नहीं जानता वह में 
जाने बैठा हूँ। प्रेम के इस क्ूूठे दावे से, इस प्रकार के पाषंड से, 
अज्ञान के अनिष्ट प्रचार की आशंका नहीं | . 

भारतीय भक्त का प्रेम-मार्ग स्वाभाविक और सीधा-सादा है 
जिस पर चलना सब जानते हैं, चाहे चलें न। वह ऐसा नहों 
जिसे काई बिरला ही जानता हो या पा सकता हो। वह ते संसार 
में सबके लिये ऐसा ही सुलभ है जेसे अन्न और जल--- 


## यह जनश्र॒ति है कि तुल्सीदासजी के चित्रकूट में राम की एक रूलक 
जंगल के बीच में झिल्ली थी। इसका कुछ संकेत सा विनयपञ्निका के इस पद 
में मिलता हे---“तुबसी ते को कृपाल जो किये कासल्पातव चित्रकूट का 
घ्वरिन्न चेतु चित करि से ॥? 
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निगम अगस, साहब सुगम, राम सांचिली चाह। 
झबु असन अवलेाकियत सुलभ सत्र जग माँह॥ 
सरलता इस साग का नित्य लक्षण हे--मन की सरलता, वचन 
की सरलता ओर कर्म की सरल्लता--- 
सूचे मन, सूधे बचन, सूधी सब करतूति। 
तुलसी सूधी लकल बिधि रखुचर-प्रेम-प्रसूति ॥ 
भारतीय परंपरा के भक्त में दुराव, छिपाव की भ्रवृत्ति नहीं होती । 
इसे यह प्रकट करना नहीं रहता किजो बातें में जानता हूँ 
इन्हें काई बिरला ही समझा सकता है, इससे अपनी वाणी का अट- 
पटी और रहस्यमयों बनाने की आवश्यकता उसे कभी नहीं होती। 
वह सीधी-सादी सामान्य बात को भी रूपकों में लपेटकर पहेली 
बनाने ओर असंबद्धता के साथ कहने नहीं जाता। बात यह है कि बह 
अपना प्रेस किसी अज्ञात क॑ प्रति नहीं बताता । उसका उपास्य ज्ञात 
होता है। उसके निकट इंश्वर ज्ञात ओर अज्ञात दोनों है। जितना 
अज्ञात है उसे ते वह परसार्थान्वेषी दाशेनिर्कां क॑ चितन के लिये 
छोड़ देता है श्रार जिवना ज्ञात है उसी का लेकर वह प्रेम में लीन रहता 
है। तुलसी कहते हैं कि जिसे हम जानेंगे, वही हमें जानेगा--- 
जाने जानत, जाइए, बिनु जाने का ज्ञान ? 

पर पाश्चात्य दृष्टि में भक्ति-मार्ग रहस्यवादः के श्रेतर्गत ही 
दिखाई पड़ता है। बात यह है कि पैगंबरी ( यहूदी, ईसाई, इस- 
ल!स ) मतों में ध्म-व्यवस्था के भीतर तत्त्वचिंतन या ज्ञानकांडः 
के लिये स्थान न होने के कारण आध्यात्मिक ज्ञानोपलब्धि रहस्या- 
त्मक ढंग से ( स्वप्न, संदेश, छायादशन आदि के द्वारा ) ही 
साननी पड़ती थी। पहुँचे हुए भक्तों और संतों ( 88769 ) के संबंध 
में लोगों की यह धारणा थी कि जब वे आवेश की दशा में मूच्छित 
या वाह्मज्ञानशून्य होते हैं तब भीतर ही भीतर उनका ईश्वर के साथ 
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संयोग? होता है और वे छायारूप में बहुत सी बातें देखते हैं। ईसाई 
धर्म में जब स्थूल एकंश्वरवाद ( जो वास्तव में देववाद ही है ) क॑ 
स्थान पर प्राचीन आये दाशनिकों द्वारा प्रतिपादित 'सर्ववादः 
( ?8॥॥7९४870 ) लेने की आवश्यकता हुई तब वह बुद्धि द्वारा 
प्रस्तुत ज्ञान के रूप में ते लिया नहीं जा सकता था, इश्वर द्वारा 
रहस्यात्मक ढंग से प्रेषित ज्ञान के रूप में ही लिया जा सकता था। 
इससे परमात्मा और जीवात्मा के संबंध की वे ही बातें, जे यूनान 
या भारत क॑ प्राचीन दाशेनिक कह गए थे, विज्कक्षण रूपकों द्वारा 
कुछ दुर्बाध और अस्पष्ट बनाकर संत लोग कहा करते थे। अस्पष्टता 
ओर असंबद्धता इसलिये आवश्यक थी कि तथ्यों का साक्षात्कार 
छाया-रूप में ही माना जाता था। इस प्रकार अरब, फारस वथा 
योरप में भावात्मक और ज्ञानात्मक रहस्यवाद का चल्लन हुआ | 
भारत में धमं के भीतर भी ज्ञान की ग्रकृत पद्धति और प्रेम की 
प्रकृत पद्धति स्वीकृत थी अत: भावात्मक और ज्ञानात्मक रहस्यवाद 
की काई आवश्यकता न हुई । साधनात्मक और क्रियात्मक रहस्य- 
वाद का अलबत योग, तंत्र और रसायन के रूप में विकास हुआ | 
इसके विकास में बाद्धों ने बहुत कुछ योग दिया था । हठयोग की.. 
परंपरा बाद्धों की ही थी। मत्सेंद्रनाथ के शिष्य गोारखनाथ ने उसे 
शेव रूप दिया। गेारखपंथ का प्रचार राजपूताने की ओर अधिक हुआ 
इसी से उस पंथ के ग्रंथ राजस्थानी भाषा में लिखे गए हैं। मुसल्ल- 
मानी शासन के प्रारंभ-काल में इसी पंथ के साधु उत्तरीय भारत में 
अधिक धूमते दिखाई देते थे जिनकी रहस्यभरी बातें हिंदू और 
मुसलमान दाने सुनते थे। मुसलमान अधिकतर खड़ी बाली बालते 
थे इससे इस पंथ के रमते साधु राजस्थानी मिली खड़ी बोली का 
व्यवहार करने लगे । इस प्रकार एक सामान्य सघुकड़ी भाषा 
बनी जिसका व्यवहार कबीर, दादू आदि निगुणी संतें ने किया | 


पर गोस्वामी तुलसीदास 


अरब ओर फारस का भाव[त्मक रहस्यवाद लेकर जब सूफी हिदु- 
स्तान में आए तब उन्हें यही रहस्यान्मुख संप्रदाय मिल्ना । इसी से 
उन्होंने हठयोग की बातों का बड़ी उत्कंठा के साथ अपने संप्रदाय 
में समावेश किया । जायसी आदि सूफों कवियों की पुस्तकों में 
योग और रसायन की बहुत सी बातें बिखरी मिलती हैं। रहस्यवादी 
सूफियों के प्रेम-तत्तव के लायथ वेदांद के ज्ञानमार्ग की कुछ बातें जाड़- 
कर जो निगुण-पंच चत्ता उसमें भी “इतना, पिंगला सुषमन नारी” 
की बराबर चर्चा रही । 

सूकियों ने हठयोगियों की जिन बातों को अपने मेल्ल में 
देखा वे ये थीं--- 

१--रहस्य की प्रवृत्ति | 

२--ईश्वर का कंबल मन के भीतर समझना और दूँढ़ना । 

३--बा हरी पृजा ओर उपासना का त्याग | 

ये तीनों बातें भारतीय भक्ति-मार्ग से मेल खानेवाली नहीं थीं। 
जेला कि ऊपर दिखा आए हैं, भारतीय भक्ति-पद्धति रहस्य? की 
प्रवृत्ति का भक्ति की सच्ची भावना में बाधक्त समझती है। भारतीय 
परंपरा का भक्त अपने उपास्य का बाहर लोक के बीच प्रतिष्ठित 
करके देखता है, अपने हृदय के कोने में नहीं। वह ध्यान भी करता 
हैं ता ज़गत्‌ के बीच अपनी प्रत्यक्ष कला का प्रकाश करते हुए व्यक्त 
इश्वर का | तुलसी का वन के बीच राम का दर्शन करना प्रसिद्ध है,” 
हृदय के भोसर नहों | 

इसी प्रकार भक्ति-भावना में लीन होने पर वह सब कुछ 'राम- 
मय! देखता है श्रार अपने से बाहर सब की पूजा करना चाहता है। 
हठयोगियों की बातें भक्ति की सच्ची भावना में किस प्रकार बाधा 
पहुँचानेवाली थों इस बात को लेकदर्शों गेस्वामीजी की सूक्तम दृष्टि 
पहचान गई। उनके समय में गे।रखपंथी साथु योग की रहस्यमयी 
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बातों का जो प्रचार कर रहे थे उसके कारण उन्हें जनता के हृदय 
से भक्ति-भावना भागती दिखाई पड़ी-- 
गोरख जगाये। जोग, सगति भगाये लोग, 
जिगम नियेाग ते, से केलि ही छुरो से है । 

“इंश्वर का मन के भीतर दूँढ़ो” इस वाक्य ने भी पाषंड का 
बड़ा चौड़ा रास्ता खालां है। जो अपने को ज्ञानी प्रकट करना 
चाहते हैं वे प्रायः कहा करते हैं कि ईश्वर का अपने भीतर देखो ।” 
गेरवासीजी ललकारकर कहते हैं कि भीतर ही क्‍यों देखें, बाहर 
क्यों न देखें--- 

आऔरजांमिहु ते बड़ बाहरजामी हैं राम जो नाम लिए तें। 
पैज परे प्रद्लादहु का प्रगटे प्रभु पाहन तें, न हिए तें ॥ 
गास्वामीजी का पक्ष है कि यदि मन्ष्य के छोटे से पअ्रत:करण 
के भीतर इश्वर दिखाई भी पड़े तो भी अखिल विश्व के बीच अपनी 
विभूतियों से भासित होनेवाला इंश्वर उससे कहों पूर्ण और कल्याण- 
कारी है। हमारी बद्ध और संकुचित आत्मा कंवल द्रष्ट हा सकती 
है दृश्य नहीं। अत: यदि परमात्मा को, भगवान्‌ को, देखना है ते। 
उन्हें व्यक्त जगत्‌ के संबंध से देखना चाहिए। इस मध्यस्थ के 
बिना आत्मा और परमात्मा का संबंध व्यक्त ही नहीं हो सकता । 
दूसरी बात यह है कि भारतीय भक्ति-सार्ग व्यक्ति-कल्याण और 
ले।क-कल्याण देनें के लिये है। वह लेक या जगत्‌ को छोड़कर 
नहीं चल सकता । भक्ति-मार्ग का सिंद्धांत है भगवान्‌ का बाहर 
जगत्‌ में देखना । मन के भीतर देखना? यह योगमार्ग का सिद्धांत 
है, भक्ति-मार्ग का नहीं। इस बात को सदा ध्यान में रखना चाहिए । 
भक्ति रागात्मिका वृत्ति है, हृदय का एक भाव है। प्रेम-भाव 
डसी स्वरूप और उसी गुण-समूह पर टिक सकता है जो दृश्य 
जगत में हमें आकषित करता है। इसी जगत्‌ के बीच भासित 
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होता हुआ स्वरूप ही प्रेम या भक्ति का आलंबन हा सकता 
है। इस जगत्‌ से सवंधा असंबद्ध किसी अव्यक्त सत्ता से प्रेम 
करना मनेविज्ञान के अनुसार सर्वधा असंभव है। भक्ति केवल 
ज्ञाता या द्रष्टा के रूप में ही इश्वर की भावना लेकर संतुष्ट नहों हो 
सकती | वह ज्ञातृपक्ष और श्ेय्पत्त दोनों का लेकर चलती हे । 
बौद्धों की महायान शाखा का एक और अवशिष्ट “अलखिया 
संप्रदाय” के नाम से उड़ीसा तथा उत्तरीय भारत के अनेक भागों में घूमता 
दिखाई पड़ता घा#। यह भी महायान शाखा के बोद्धों के समान 
अत:करण के मन, बुद्धि, विवेक, हेतु और चेतन्य ये पाँच सेद 
बतलाता था और शून्य का ध्यान करने का कहता था| इस संप्रदाय 
का “'विष्णुगभपुराण” नामक एक ग्रंथ उड़िया भाषा में है जिसका 
संपादन प्रो० आचंवन्नभ महंती ने किया है। उन्होंने इसका रचना- 
काल सन्‌ १५५० इ० क॑ पहल्ते स्थिर किया है। इस पुस्तक के 
अनुसार विश्व में चारों ओर 'अलख' ही का प्रकाश हो रहा है | 
अलख ही विष्णु है जिससे निराकार की उत्पत्ति हुईं। सारी सृष्टि: 
अलख के गभ में रहती है। अलख अज्ञेय है। चारों वेद उसके 
संबंध में कुछ भी नहों जानते । अलख से प्रादुभूत निराकार तुरीया-- 
वस्घा में रहता है आर उसी दशा में उससे ज्योति की उत्पत्ति होती 


हर 
च्य् 


है। यह सृष्टि-तत्त्व बोद्धों की महायान शाखा का है। 'अलख? 
संप्रदाय के साधु अपने का बड़े भारी रहस्यदर्शी योगी ओर 'अलख' 
का लखनेवाले प्रकट किया करते थे । ऐसा ही एक साधु गेस्वामीजी 
के सामने आकर 'अलख?, अल्ख? करने लगा । इस पर उन्होंने 
उसे इस प्रकार फटकारा-- 


हम लखि, लखहि हमार, लखि हम हमार के बीच । 
तुटली अलखटहि का छम्मे रामनाम ज़पु नीच ॥ 





$# अब भी इस संप्रदाय के साथु दिखाई पढ़ते हैं । 
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हम अपने साथ जगत्‌ का जो संबंध अनुभव करते है उसी 
मूल में भगवान की सत्ता हमें देखनी चाहिए। “जासों सब नाते 
फुरे? उसी को हमें पहचानना चाहिए। जगत्‌ के साथ हमारे 
जितने संबंध हैं सब राम के संबंध से हैं- 

'ाते सबे राम के मनियत सुहद सुसेब्य जहाँ लो! । 
माता-पिता जिस स्नेह से हमारा ल्ालन-पालन करते हैं, भाई- 
बन्धु, इष्ट-मित्र जिस स्नेह से हमारा हित करते हैं, उसे राम ही का 
स्नेह समझना चाहिए | 

जिन जिन वृत्तियों से लोक की रक्षा और रंजन होता है उन 
सब का समाहार अपनी परमावस्था को पहुँचा हुआ जहाँ दिखाई 
पड़, वहाँ भगवान्‌ की उतनी कला का पूर्ण प्रकाश समककर जितनी 
से मनुष्य को प्रयोजन है-- अनंत पुरुषोत्तम का उतनी मयांदा के 
भीतर देखकर जितनी से लोक का परिचालन होता है--सिर कुकाना 
मनुष्य होने का परिचय देना है, पूरी आदमियत का दावा करना है। 
इस व्यवहार-क्षेत्र से परे, नामरूप से परे जे इंश्वरत्व या त्रह्मत्व है 
वह प्रेम या भक्ति का विषय नहीं, वह चिंतन का विषय है। वह 
इस प्रकार ज्क्षित नहीं कि हमारे भावों का, हमारी मनोवृत्तियों का 
परम त्क्ष्य हो सके | अत: अलक्ष्य का बहाना करके जितना लक्ष्य 
है उसकी ओर भी ध्यान न देना धरम से भागना है। 

गोरवासीजी पूरे लाकदर्शी थे। लोक-घमं पर आधात करनेवाली 
जिन बातों का प्रचार उनके समय में दिखाई पड़ा उनकी सूक्तम दृष्टि 
उन पर पूर्ण रूप से पड़ी । कबीर आदि द्वारा प्रवत्तित निगुंण पंथ की 
ले।क-घमं से विमुख करनेवाली वाणी का किस खरेपन के साथ उन्होंने 
विरोध किया इसका वर्णन 'लाक-धम्म” के अंतर्गत किया जायगा। 

भक्ति में बड़ी भारी शर्ते है निष्कामता की। सच्ची भक्ति सें 
लेन-देन का भाव नहों होता । भक्ति के बदले में उत्तम गति मिलेगी, 
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इस भावना का लेकर भक्ति हो ही नहीं सकती। भक्त के लिये 
भक्ति का आनंद ही उसका फल है। वह शक्ति, सौंदर्य श्रार शील के 
अनंत समुद्र के तट पर खड़ा हाकर लहरें लेने में ही जीवन का परम 
फल्न मानता है ! तुलसो इसी प्रकार के भक्त थे। कहते हैं कि वे एक 
बर बृंदावन गए थे | वहाँ किसी कृष्णोपासक ने उन्हें छेड़कर कहा--- 
“आपके राम तो वःरह कला के ही अवतार हैं। आप श्रीकृष्ण की 
भक्ति क्‍यों नहों करते जा सोलह कल्ञा के अवतार हैं ९” गोस्वामीजी 
बड़े सालेपन के साथ बाले-- हमारे राम अवतार भी हैं, यह हमें 
आज मालूम हुआ ।” राम विष्णु के अवतार हैं इससे उत्तम फल 
या उत्तम गति दे सकते हैं, बुद्धि के इस निणय पर तुलसी राम से 
भक्ति करने लगे हैं। यह बात नहीं है । राम तुलसी का अच्छे लगते 
हैं. उनके प्रेम का यदि काई कारण है ते यही है। इसी भाव को 
उन्होंने इस देहे में व्यंजित किया है--- 
जा जगदीख ते। श्रति भला, जो महीस ते भाग। 
' तुलसी चाहत जनम भरि राम-चरन-अनुराग ॥ 

तुलसी को राम का लेोक-रंजक रूप वैसा ही प्रिय लगता है जैसा 
चातक की सेव का लेक-सुखदायी रूप । 

अब तक जो कुछ कहा गया है उससे यह सिद्ध है कि शुद्ध 
भारतीय भक्ति-मार्ग का 'रहस्यवाद? से काई संबंध नहीं । तुलसी 
पूरे रूप में इसी भारतीय भक्ति-सार्ग के अनुयायी थे अत: उनकी 
रचना का रहस्यवाद कहना हिंदुस्तान को अरब या विजल्लायत 
कहना है। क्ृष्णभक्ति-शाखा का स्वरूप आगे चल्लकर अवश्य 
ऐसा हुआ जिसमें कहीं कहीं रहस्यवाद की गुंजाइश हुईं । अपने 
मूल रूप में भागवत संप्रदाय भी विशुद्ध रहा। श्रीकृष्ण का ल्ोक- 
रक्षक और ल्लोक-रंज्क रूप गीता में और भागवत पुराण में स्फुरित 
है। पर धीरे धीरे वह स्वरूप आवृत होता गया और प्रेम का आल्ं॑- 
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बन मधुर रूप ही शेष रह गया। वज्लभावाय्येजी ने स्पष्ट शब्दों सें 
उनका लेोकसंग्रही रूप हटाया । उन्होंने लेक और वेद दाने! की 
मर्यादा का अतिक्रमण अपने संप्रदाय में आवश्यक ठहराया ! 
ले।क को परे फेंकने से ऋष्णभक्ति व्यक्तिगत एकांत प्रम-साधना के रूप 
में ही रह गई। इतना होने पर भी सरदास, नंददास आदि महा- 
कवियों ने कृष्ण के इसी जगत्‌ के बीच--इंदावन सें--- रखकर देखा 
उन्होंने रहस्यवाद का रंग अपनी कविता पर नहीं चढ़ाया । 

मुसलमानी अमलदारी में सूफी पीरों और फकीरों का पूरा दौर- 
दौरा रहा। लोक-झंग्रह का भाव लिए रहने के कारण रामभक्ति- 
शाखा पर ते उनका असर न पड़ा। पर, जेसा कि कह आए हैं, 
कृष्णभक्ति-शाखा लेक की परे फंककर व्यक्तिगत एकांत साधना 
का रंग पकड़ चुक्री थी । इससे उसके कई प्रसिद्ध भक्तों पर र॒फियों 
का पूरा प्रभाव पड़ा। चेतन्य महाप्रभु में सूफियों की प्रवृत्तियाँ 
स्पष्ट लक्षित होती हैं। जैसे सूफी कव्वाल गाते गाते “हाल” की दशा 
में हो जाते हैं वैसे ही महाप्रभुजी की संडली भी नाचते नाचते 
मूच्छित हा जाती थी। यह मूच्छो रहस्य-संक्रमण का एक लक्षण है। 
इसी प्रकार मीराबाई भी लेकलाज खाकर! अपने प्रियतम कृष्ण 
के प्रेम में मतवाली और -विरह में व्याकुल रहा करती थीं। नागरी- 
दासजी भी इश्क का प्याज्ञा पोकर इसी प्रकार ऋूमा करते थे । 
यहीं तक नहीं, माधुयेभाव की उपासना लेकर कई प्रकार के सखी 
संप्रदाय भी चल्ने जिनमें समय समय पर प्रियतम के साथ संयोग 
हुआ करता है। एक क्ृष्णोपासक संप्रदाय स्वामी प्राणनाथजी ने 
चलाया जो न ते द्वारका, वृदावन आदि तीथों को कोई महत्त्व 
देता है और न मंदिरों में श्रीकृष्ण की मूर्तियों का दशेन करने जाता 
है । वह इस इंदावन और इसमें विहार करनेवाले कृष्ण का गेलाक 
की नित्य-लीला की एक छाया मात्र मानता है। 
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जिस प्रकार मद, प्याला, मूच्छो ओर उन्‍्माद सूफो रहस्य- 
वादियों का एक लक्षण है उसी प्रकार प्रियतम ईश्वर के विरह की बहुत 
बढ़ी-चढ़ी भाषा में व्यंजना करना भी सूफी कवियों की एक रुढ़ि 
है। यह रूढ़ि भारतीय भक्त कवियों के विनय में न पाई ज्ञायगी | 
भारतीय भक्त ते अपनी व्यक्तिगत सत्ता के बाहर सर्वत्र भगवान्‌ का 
नित्य-लीला-च्षेत्र देखतः है । उसके लिये विरह केसा ९ 

अपनी भक्ति-पद्धति के भीतर गेोस्वामीजी ने किस प्रकार शीज्ष 
श्रेर सदाचार का भी एक आवश्यक अंग के रूप में लिया है, यह 


बात “शील-साधना ओर भक्ति” के अंतर्गत दिखाई जायगी | 


प्रकृति आर स्वज्ञाच 


हिंदी के राजाश्रित कवि प्राय, अपना ओर अपने आश्रयदाताओंं 
का कुछ परिचय अपनी पुस्तकों में दे दिया करते थे। पर भक्त कवि 
इसकी आवश्यकता नहीं समझते थे। तुलसीदासजी ने भी अपना 
कुछ वृत्तांत कहीं नहीं लिखा। अपने जीवनवृत्त का जे। किचित्‌ आभास 
उन्होंने कवितावली ओर विनय-पत्रिका में दिया है वह केवल अपनी 
दीनता दिखाने क॑ लिये । किसी किसी ग्रंथ का समय भी उन्होंने 
लिख दिया है। उनके जीवन-वृत्त के संबंध में लोगों की जिज्ञासा 
यों ही रह जाती है। दूसरे ग्रंथों श्र कुछ किंवदंतियों से जो छुछ 
पता चलता है उसी पर संताष करना पड़ता है। उनके जीवन-वृत्त- 
संबंधी दे। ग्रंथ कहे जाते हैं-- (१) बाबा बेनीमाधवदास का 'गेसाई- 
चरित', (२) रघुबरदासजी का 'तुलसी-चरित!। पहला ग्रंथ---अथवा 
उसका संक्षिप्त रूप--नवलकिशार प्रेस से प्रकाशित 'रामचरित-मानस” 
के एक संस्करण के साथ छप चुका है। पर उसमें लिखी अधिकतर 
बातें निश्चित ऐतिहासिक तथ्यों के विरुद्ध पड़ती हैं। दूसरा ग्रंथ 
कहों पुरा प्रकाशित नहीं हुआ है। हमारी समर में ये दोनों पुस्तकें 
गेस्वासीजी के बहुत पीछे श्रुति-परंपरा के आधार पर लिखो गई हैं। 
इनमें सत्य का कुछ अश सात्र कटिपत बातें के बीच छिपा हुआ माना 
जा सकता है। अतः गोस्वामीजी की प्रकृति का परिचय प्राप्त करने 
के लिये हमें उनके बचनें का ही सहारा लेना पड़ता है| 

उन्तकी भक्ति के स्वरूप का जो थोड़ा आभास ऊपर दिया गया 
है उससे स्पष्ट है कि वह भक्ति केवल्ल व्यक्तिगत एकाँत साधना के रूप 
में नहों है; व्यवहार-क्षेत्र के भीवर लेक-मंगल्ल की प्रेरणा करनेवाली 
है। अत: उसमें ऐसे ही उपास्य की भावना हो सकती है जो व्याव- 
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हारिक दृष्टि में लाक-रक्षा ओर ले।क-रंजन करता दिखाई पड़े अर्थात्‌ 
जे। उच्च ओर धर्ममय हा । इसी उच्च की ओर उठकर जब हृदय 
उसंग से भरता है तब उसमें दिव्यकल्ा का प्रकाश होता है-- 
उरवी परि कल्न-हीन हाइ, ऊपर कल्ला-प्रधान । 
तुलसी देखु कलाप-गति, साधन घन पहिचान ॥ 
जब तक मोर की एूँछ के पंख जमीन पर छुढ़ते चलते हैं तब तक 
वे कलाहीन रहते हैं पर जब लाक-रक्षक ओर लाक-रंजक मेघ को 
देख मयूर उमंग से भर जाता है और पंख ऊपर उठ जाते हैं तब 
वे कलापूर्ण होकर जगमगा उठते हैं। जिस उपासना में उपास्य का 
स्वरूप मेघ के आदशे तक पहुँचा हुआ न होगा उसके प्रति तुलसी की 
सहानुभूति न होगी। इस प्रकार उनकी उपासना-संबंधिनी उदारता 
की एक हद हो जाती है। भूत-प्रेत पूजनेबालों के प्रति उनका यह 
उदार भाव नहीं था कि जो अपनी विद्या-बुद्धि के अनुसार परोक्ष 
शक्ति की जिस रूप में भावना कर सकता है उसका उसी रूप में 
उपासना करना ठोक है-वह उपासना ते करता है। भूत-प्रेत पूजनेवालें 
की गति ते वे बैसी ही बुरी बताते हैं, जेसी किसी दुष्कर्म से होती है--- 
जे परिहरि हरि-हर-चरन सजहि” भूतगद घोर ।४ 
तिन्‍्हके गति माहि" देड बिधि जे। जननी-मत मोर ।॥। 

फिर भी उनकी यह अनुदारता उस कट्टरपन के दरजे को नहीं 
पहुँची है जिसके जोश में अँगरेज कवि मिल्टन ने प्राचीन सम्य 
जातियों के उपास्य देवताओं का जबरदस्ती खींचकर शैतान की 
फौज में भरती किया है--उस कट्टरपन के दरजे को नहीं पहुँची 
है जो दूसरे धर्मों की उपासना-पद्धति ( जैसे, मूर्ति-पूजा ) को 
गुनाहां की फिहरिस्त में दज करती है। गोस्वामीजी का विरोध 
ते। इस सिद्धांत पर है कि जो जिसकी उपासना करता है, उसका 
आचरण भी उसी के अ्रनुरूप रहता है | 
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जिस भक्ति-पद्धति में लोक-धर्म की उपेक्षा हो, जिसके भीतर 
समाज के श्रद्धापात्रों के प्रति द्वेष छिपा हा, उसकी निंदा करते में भरी 
उन्हेंने संकाच नहीं किया है | 
'विश्वास” के संबंध में भी उनकी प्राय: वही धारणा समक्तिए 
जे। उपासना के संबंध में है। यदि विश्वास का आल्ंबन बेला श्र 
और सात्तिक नहीं है तो उसे वे अंध-विश्वास! मानते हैं-- 
लही आँखि कब आँबरे, बांझ पूव रब पाय । 
कब केोाढ़ी काया सही, जग वशराइच जाय।। 
तुली के ऐसे पहुँचे हुए भक्त के देन्य और विनय के विषय में 
ते कहना ही क्‍या हे ? सारी विनय-पत्रिका इन दानों भावों के 
अपूर्व उद्घारों से भरी हुई है | 'रामचरित-मानस? ऐसा अमर कीत्ति- 
स्तंभ खड़ा करते समय भी इनका ध्यान अपनी लघुता पर से न 
हटा , वे यही कहते रहे-... हु 


कबि न होडें, नहिं चतुर प्रबोना | सकल ऋला सब बिद्या-द्वीवा 

कबित बिबेक एक नहीं मोरे। सत्य कहैं। छिखि कागद कोरे ॥ 

बंचक भगत कहाई रास के | क्िंकर कंचन क्ोह काम के ॥ 

तिन्ह महँ प्रथम रेख जग मोरी | घिग घमेध्वज धँधरक घोरी ॥ 

जों अपने अ्रवगुन सब कहऊँ। बाढ़द कथा पार नहिं लहऊँ ॥ 

पर यह भी समझ रखना चाहिए कि लिघुत्व” को यह परमा- 
नुभूति परम महत्त्व के साज्ञास्कार के कारण थी। अत: लोक-व्यव- 
हार के भीतर उसका कितना अश समा सकता था, इसका विचार 
भी हमें रखना पड़ता है | दुष्टों और खलें के सामने उसकी उतनी 
मात्रा नहीं रह सकती थी, जो गोस्वामीजो को उन्हें दुष्ट और खल 
कहने तथा उनके स्वरूप पर ध्यान देने से राक देती। साधुओं की 
वंदना से छाट्टी पाते ही वे खल्लों का याद करते हैं। उनकी वंदना 

द्‌ 
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करके भी वे उनसे अनुग्रह की आशा नहीं रखते, क्योंकि अनुप्नह 
करना ते उनका स्वभाव ही नहों-- 

बायस पालिय अ्रति अनुरागा | होहि निरामिष कबहु कि कागा ॥ 

राम के सामने ते उन्हें अपने ऐसा कोई खल ही संसार में 
नहों दिखाई देता, उनके सामने ते वे कदापि यह नहीं कह सकते: 
कि क्‍या में उससे भी खल हूँ। यहाँ ते वे “सब पतितें के नायक?” 
बन जाते हैं | एर जब खल्लों से वास्ता पड़ता है, तब उनके सामने वे 
अपना लघुत्व-प्रदशन नहीं करते; उन्हें कैवा कहते हैं और आप 
औऋयल बनते हें-- 

खल-परिह्ठास हाहि हित मोरा | काक कहद्टिं कलकंठ कडोारा ॥ 

जब तक 'साधना! के एकांत क्षेत्र में रहते हैं, तब तक ते वे 
अपने सात्त्विक भावों को ऊँचे चढ़ाते चले जाते हैं; पर जब व्यवहार- 
क्षेत्र में आते हैं, तब उन्हें कम से कम अपने वचनों का सामंजस्य 
ले।क-धर्म के अनुसार संसार की विविध वृत्तियों के साथ करना 
पड़ता है। पर इससे उनके अंत:करण में कुछ भी मलिनता नहीं 
आती, व्यक्ति के प्रति ईंष्या-द्रेष का उदय नहीं होने पाता | द्वेष 
उन्हें दुष्कर्म से है, व्यक्ति से नहीं। भारो से भारी खल के संबंध 
में भी उनकी बुद्धि ऐसी नहीं हो सकती कि अवसर मिलता ॥ 
इसकी कुछ हानि करते । 

सबसे अधिक चिढ़ उन्हें पाषंड” ओर अनधिकार-चर्चा? से 
थी। खलों के साथ समझ्ाता तो वे अपने मन का इस तरह 
समफ्राकर कि-- 

छुधा छुरा सम साधु असाधू। जनक एक जग-जरूधि अगाघू ॥ 
बड़ी जल्दी कर लेते हैं, पर 'पाषंडियों! और बिना समस्की- 
बूक्ती बातें बककर अपने को ज्ञानी प्रकट करनेवालों से उनकी विधि 
नहीं बैठती थी। उनकी बातें सुनते ही वे चिढ़ जाते थे और कभी 
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कभी फटकार भी देते थे। एक साधु का बार बार अलख अलख! 
कहते सुनकर उनसे न रहा गया | वे बाल उठे-- 
तुलसी अलखहि का लग, राम नाम जपु नीच। 

इस 'नीच' शब्द से ही उनकी चिड़चिड्राहट का अंदाज कर 
लीजिए । आइंबरियों ओर पाषंडियों ने उन्हें कुछ चिड़चिड़ा कर 
दिया था। 

इससे प्रकट होता है कि उनके अंत:करण की सबसे प्रधान वृत्ति 
थी सरलता, जिसकी विपरीतता वे सहन नहों कर सकते थे। अतः 
इस थेड़ी सी चिड़चिढ़ाहट का भी सरत्तता के अंतर्गत लेकर 
संक्षेप में हम कह सकते हैं कि गोम्वामीजी का स्वभाव अत्यंत 
सरल, शांत, गंभीर और नम्नथा। सदाचार की ते वे मूत्ति थे । 
धरम और सदाचार की दृढ़ न करनेवाले भाव का---चा हे वह कितना 
ही झँचा होा--वे भक्ति नहीं मानते थे। उनकी भक्ति वह भक्ति नहीं 
है जिसे काई लंपटता या विल्लासिता का आवरण बना सके। 

यद्यपि गास्वामीजी निरभिमान थे, पर लेभवश या भयवश अपनी 
हीनता प्रकट करने को वे सच्चा देन्य”ः नहों समझते थे, आत्म- 
गारव का हास समझते थे । रास की शरण में जाकर वे निभय हे 
चुके थे, राम से याचना करके वे अयाचमान है चुके थे, अत:-- 

किरपा जिनक्की कछु काज नहों, न अकाज कछू जिनके झुख मोरे। 
उनकी प्रशंसा या खुशासद करने वे क्‍यों जाते ? उनकी प्रशंसा 
करना वे सरस्वती का गला दबाना समझते थे-- 

कीन्हें प्राकृत-जन-गुन-गाना । सिर घुबि गिरा लागि पदछिताना ॥ 

इस समझ के अनुसार वे बराबर चत्ते । उन्होंने कहीं किसी 
ग्रंथ में अपने समय के किसी मनुष्य की प्रशंसा नहों की है। केवल 
सच्चे स्नेह के नाते, उत्तम आचरण पर रीफकर, उन्होंने अपने मित्र 
टाडर के संबंध में चार देहे कहे हैं । 
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भारतभूमि सें उत्पन्न होना वे गेरव की बात समझते थे। इस 

भूमि में और अच्छे कुल में जन्म का वे अच्छे कर्मों के साधन का 
भगवान्‌ को कृपा से सि्षा हुआ अच्छा अवसर मानते थे-- 
( के ) भत्ति भारत भूमि, भत्ते कुल जन्म, समाज सरीर भलो लहिके । 

जे! भज सगवान सयान साई ठुलसी हठ चातक ज्यो गहिऊे। 
( ख ) दिया सुदुल जनम सरीर सुदर हतु जा फल चारे का । 

जो पाइ पंडित परम पद पावत पुरारि मुरारि का ॥ 

यह भरतखंड समीप सुरसरि, धलू भलो, संगति भत्नी । 

तेरी कुमति कायर कलहूपबल्छी चहति बिष-फतल्ठ फली ॥ 

गोस्वामीर्जा लोकदर्शी भक्त थे अत: मर्यादा की भावना उनमें 

हम बराबर पाते हैं। राम के साथ अपने धनिष्ठ संबंध का अनुभव 
करते हुए भो वे उनके सामने अपनी बात कहने अदब कायदे के साथ 
जाते हैं। माधुय्ये भाव! की उपासना से उनकी उपासना की मान- 
सिक पद्धति स्पष्ट अलग दिखाई पड़ती है। 'विनय-पत्रिका' में वे अपनी 
ही अवस्था का निवेदन करने बेठे हैं पर वहाँ भी वे लेक-प्रतिनिधि 
के रूप में दिखाई पड़ते हैं। वे कलि की अनीति और अद्याचार 
से रक्षा चाहते हैं जिनसे कंबल वे ही नहीं, समस्त लक पीड़ित है । 
उनकी मंगलाशा के भोतर जगत्‌ की संगलाशा छिपी हुई है। बे 
अपने का लेक से असंबद्ध करक॑ नहीं देखते | उन्हें उनके आराध्य 
राम किसी एकांत काने में नहीं मिलते; भरे दरबार में, खुले संसार 
में मिल्वते हैं। 'विनय-पत्रिका? रामचंद्रजी के दरबार में गुजरने- 
वाली अर्जी है जिसकी तहरीर जबरदस्त है। यह श्रर्जी योंही 
बाला बाला नहीं भेज दी जाती है | कायदे के खिलाफ कास करने- 
वाले--मय्यांदा का भंग करनेवाले--आदसमी तुलसीदासजी नहीं 
हैं। बीच के देववाओं और मुसाहबों के पास से होती हुईं तब 
हुजूर में गुजरती है। वहाँ पहले से सधे हुए लोग माजूद हैं । 
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हनुमान और भरत धीरे से इशारा करते हैं ( दरबार है, ठट्ठा नहीं 
है )। तब लक्ष्मण धोरे से अर्जी पेश करते हैं । और लेग भी जार 
दे देते हैं। अंत में महाराजाघिराज हँसकर यह कहते हुए कि 
“मुझे भी इसकी खबर है”, मंजूरी लिख देते हें । 

कुछ रत्न-पारखियों ने सूर ओर तुलसी में प्रकृति-मेद दिखाने 
का प्रयास करते हुए सूर का खरा और स्पष्टवादी तथा तुलसी को 
सिफारशी, खुशामदी या लव्घो-चप्पे करनेवाला कहा है । उन्होंने 
सूर की स्पष्टवादिता के प्रमाण में ये बक्य पेश किए हैं- 

सरदास प्रभु वे अति खेटे, यह उन्हू ते अ्रति ही खोदी। 
सूरदास स्बल जा दीजे कारे। कृतहि न माने । 

उन दोनों पदों पर, जिनमें ये वाक्य आए हैं, जे। साहित्य की 
दृष्टि से थोड़ा भी विचार करेगा वह जान लेगा कि कृष्ण न तो 
वास्तव में खेटे कहे गए हैं, न कलूटे कृतन्न । ये वाक्य ते विनोद 
या परिहास की वउक्तियाँ हैं । आर गाररस में सखियाँ इस प्रकार का 
परिहास बराबर किया करती हैं । 

तुलसी पर लगाया हुआ दूसरा इलजाम, जिससे सूर बरी किए 
गए हैं, यह है कि वे रह रहकर फजूल याद दिल्नाया करते हैं कि 
राम इंश्वर हैं। ठीक है; तुलसी ऐसा जरूर करते हैं। पर कहाँ ९ 
रामचरित-मानस में । पर रामचरित-मानस तुलसीदास का एक 
मात्र ग्रंथ नहीं है। उसके अतिरिक्त तुलसीदासजी के और भी 
कई प्रंथ हैं। क्‍या सब में यही बात पाई जाती है ? यदि नहीं, 
ते इसका विवेचन करना चाहिए कि रामचरित-मानस में ही यह 
बात क्यों है। मेरी समझ में इसके कारण ये हैं-- 

( १ ) रामचरित-मानस की कथा के वक्ता वीन हैं---शिव, याज्ञ- 
वल्क्य और काक भुशुंडि । श्रोता हैं पाबंती, भरद्वाज और गरुड़ । 
इन तीनों श्रोताओं ने अपना यह मोह प्रकट किया है कि कहीं राम 
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मनुष्य तो नहीं हैं। तीनों वक्ता जे कथा कह रहे हैं, वह इसी 
मोह को छुड़ाने के लिये। इसलिये कथा के बीच बीच में याद 
दिलाते जाना बहुत उचित है। गोस्वामीजी ने भूमिका में ही इस 
बात की स्पष्ट करके शंका की जगह नहीं छोड़ो है। 

( २) रामचरित-मानस एक प्रबंध-काव्य है, जिसमें कथा का 
प्रवाह अनेक घटनाओं पर से होता हुआ लगातार चला चलता है। 
इस दशा में कथा-प्रवाह में मप्न पाठक या श्रोता का असल बात की 
ओर ध्यान दिल्लाते रहने की आवश्यकता समय समय पर उस कवि 
का अवश्य मालूम होगी, जे! नायक को इश्वरावतार के रूप में ही 
दिखाना चाहता है। फुटकर पद्यों में इसकी आवश्यकता न प्रतीत 
होगी। सूरसागर की शैली पर तुलसी की 'गीतावली” है। उसमें 
यह बात नहीं पाई जाती। जब कि समान शैली की रचना मिलती 
है, तब मिलान के लिये उसी का लेना चाहिए । 

( ३ ) श्रीकृष्ण के लिये 'हरि!, जनादेन” आदि विष्णुवाचक 
शब्द बराबर लाए जाते हैं, इससे चेतावनी की आवश्यकता नहों 
रह जाती । गोपियों ने कृष्ण के लिये बराबर हरि! शब्द का 
व्यवहार किया है । 


लाक-धमे 


कर्म, ज्ञान और उपासना लोक-धर्म के ये तीन अवयव जन- 
समाज की स्थिति के लिये बहुत प्राचीन काल्न से भारत में प्रतिष्ठित 
हैं। मानव-जीवन की पूर्णता इन तीनों के मेल्ल के बिना नहीं है। 
सकती । पर देश-काल के अनुसार कभी किसी अवयव की प्रधा- 
नता रही, कभी किसी की। यह प्रधानता लोक में जब इतनी 
प्रबल हा जाती हे कि दूसरे अवयवों की ओर ल्लोक की प्रवृत्ति 
का अभाव सा होने लगता है, तब साम्य स्थापित करने के लिये.शेष 
अवयवों की ओर जनता का आकृषित करने के लिये काई न कोई 
महात्मा उठ खड़ा होता है। एक बार जब कम-कांड की प्रबल्नता 
हुई तब याज्वल्क्य के द्वारा उपनिषदों के ज्ञानकांड की ओर लोग 
प्रवृत्त किए गए। कुछ दिनों में फिर कमेकांड प्रबन्न पड़ा ओर यज्ञों 
में पशुओं का बलिदान धूमधाम से होने ल्गा। उस समय भगवान्‌ 
बुद्धदेव का अवतार हुआ जिन्होंने भारतीय जनता का एक बार 
कर्मकांड से बिलकुल हटाकर अपने ज्ञान-वैराग्य-मिश्रित धर्म की/ 
ओर लगाया। पर उनके धसे में उपासना! का भाव नहों था, 
इससे साधारण जनता के हृदय की तृप्ति उससे न हुई और डपासना- 
प्रधान घर्म की स्थापना फिर से हुई । 

पर किसी एक अवयब की अत्यंत वृद्धि से उत्पन्न विषमता 
हटाने के लिये जे! मत प्रवतित हुए, उनमें उनके स्थान पर दूसरे 
अवयव का हद से बढ़ना स्वाभाविक था। किसी बात की एक हृद 
पर पहुँचकर जनता फिर पीछे पल्लटती है और क्रमश: बढ़ती हुई 
दूसरी हद पर जा पहुँचती है। घमे और राजनीति दोनों में यह 
उल्लट-फेर, चक्रगति के रूप में, होता चला आ रहा है। जब जन- 
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समाज नई उमंग से भरे हुए किसी शक्तिशाली व्यक्ति के हाथ में 
पड़कर किसी एक हद से दूसरी हद पर पहुँचा दिया जाता है, तब 
काल पाकर उसे फिर किसी दूसरे के महारे किसी दूसरी हद तक 
जाना पड़ता है। जिन मत-प्रवतेक महात्माओं का आजकल की 
बेली में हम सुधारक कहते हैं, वे भी मनुष्य थे। किसी वस्तु का 
अत्यधिक परिमाण में देख जे। विरक्ति या द्वष होता है, वह उस 
परिणाम के ही प्रति नहीं रह जाता किंतु उस वस्तु तक पहुँचता है 
चिद़नेवाला उस वस्तु की अत्यधिक मात्रा से चिढ़ने के स्थान पर 
उस वस्तु से ही चिढ़ने लगता है श्रार उससे भिन्न वस्तु की ओर 
अग्रसर होने और अग्रसर करने में परिमिति या मर्यादा का ध्यान 
नहों रखता । इससे नए नए सत-प्रवर्तकां या 'सुधारकों? से लोक में 
शांति स्थापित होने क॑ स्थान पर अब तक अशांति ही होती आई 
है। धर्म के सब पक्षों का ऐसा सामंजस्य जिससे समाज के भिन्न 
मिन्न व्यक्ति अपनी प्रकृति और विद्या-बुद्धि के अनुसार धर्म का, 
स्वरूप प्रहय कर सकें, यदि पूर्ण रूप से प्रतिष्ठित हो जाय ते धसे 
का रास्ता अधिक चल्नता हो ज्ञाय । 

उपयुक्त सासंजस्य का भाव ल्ञेकर गोस्वामी तुलसीदासजी की 
आत्मा ने उस समय भारतीय जन-समाज के बीच अपनी ज्योति 
जगाई जिस समय नए नए संप्रदायों की खींचतान के कारण आय्ये- 
धर्म का व्यापक खरूप आँखें से ओमकल हो रहा था, एकांगदर्शिता 
बढ़ रही थी। जा एक कोना देख पाता था, वह दूसरे कोने पर 
दृष्टि रखनेवालों को बुरा-भत्ला कहता था ९ शौवों, वैष्णवों, शाक्तों 
आर कमंठों कीतूतूमेमेंते थी ही, बीच में मुसलमानां से 
अविराध-प्रदशन करने के लिये भी अपढ़ जनता को साथ लगानेवाले 
कई नए नए पंथ निकल चुके थे जिनमें एकेश्वरवाद का कट्टर स्वरूप, 
डपासना का आशिकी रंग-ढंग, ज्ञान-विज्ञान की निंदा, विद्वानों 


लो क-धर्से 


«दे 


प्‌ 
का उपहास, वेदांत क॑ दा-चार प्रसिद्ध शब्दों का अनधिकार प्रयोग 
आदि सब कुछ था; पर लोक की व्यवस्थित करनेवाल्ली वह नरयांदा 
ने थी जा भारतीय आय्य-घर्म का प्रधान लक्षण है। जिस उपासना- 
प्रधान धमम का जोर बुद्ध के पीछे बढ़ने लगा, वह उस बुसलमानी 
राजत्वकाल में आकर---जिसमें जनता की बुद्धि भी पुरुषण्थे के हास 
के साथ साथ शिथिल पड़ गई थी-- कम और ज्ञान दोनें की उपेक्षा 
करने लगा था। ऐसे समय में इन नए पंथें का निकल्लनना कुछ 
अआश्चय की बात नहों । इधर शाखों का पठन-पाठन कम लोगों 
रह गया था, उधर ज्ञानी कहलाने की इच्छा रखनेवाले मूर्ख बढ़ 
रहे थे जे! किसी 'सतगुर के प्रसाद” मात्र से ही अपने का सर्वेज्ञ 
मानने के लिये तैयार बैठे थे। अत: 'सतगुरु' भी उन्हीं में से निकल 
पड़ते थे जे धर्म का काई एक अंग नाचकर एक ओर भाग खड़े 
होते थे; आर कुछ लोग राँफ-खँंजड़ी लेकर उनके पीछे हो लेते थे। 
दंभ बढ़ रहा था। “बत्रह्म ज्ञान बिदु नारि-नर कहहि न दूसरि 
बात |” ऐसे लोगों ने भक्ति का बदनाम कर रखा था । 'भक्ति के 
नाम पर ही वे वेदशाल्रों की निंदा करते थे, पंडितें का गालियाँ देते 
थे ओर आय्ये-धर्म के सामाजिक तत्व का न समझक्तकर लोगों में 
वर्शाश्रम के प्रति अश्रद्धा उत्पन्न कर रहे थे। यह उपेक्ता लोक के 
लिये कस्याणकर नहों | “जिस समाज से बड़ों का आदर, विद्वानों 
का सम्मान, अत्याचार का दमन करनेवाले शूरवीरों के प्रति श्रद्धा 
इत्यादि भाव उठ जायें, वह कदापि फल फूल नहों सकता; उसमें 
अशांति सदा बनी रहेगी 
“भक्ति! का यह विक्ृत रूप जिस समय उत्तर भारत में अपना 
स्थान जमा रहा था, उसी समय भक्तवर गोस्वामीजी का अवतार 
हुआ जिन्होंने वशे-धमे, आश्रम-घर्म, कुल्ाचार, वेदविह्वित कमे 
शाख्-प्रतिपादित ज्ञान इत्यादि सबके साथ भक्ति का पुन: सामंजस्य 
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स्थापित करके आय्ये-धर्म को छिन्न-भिन्न होने से बचाया। ऐसे 
सर्वींगदर्शी लोक-व्यवस्थापक महात्मा के लिये म्यांदापुरुषोत्तम 
भगवान रामचंद्र के चरित्र से बढ़कर अवलंब और क्या मिल 
सकता था | उसी आदशे चरित्र के भीतर अपनी अलौकिक प्रतिभा 
के बल से उन्होंने धरम के सब रूपों का दिखाकर भक्ति का प्रकृत 
आधार खड़ा किया । जनता ने ज्ञोक की रक्षा करनेवाले प्राकृतिक 
घमे का मनेहर रूप देखा। उसने धर्म का दया, दाक्षिण्य, नम्नता, 
सुशीलता, पिठ् भक्ति, सत्यत्नत, डदारता, प्रजापालन, क्षमा आदि में 
ही नहीं देखा बल्कि क्रोध, घृणा, शोक, विनाश और ध्वंस आदि 
में भी उसे देखा । अत्याचारियों पर जो क्रोध प्रकट किया जाता 
है, असाध्य दुजनों के प्रति जो ध्रणा प्रकट की जाती है, दीन-दुखियों 
का सतानेवालों का जे संहार किया जाता है, कठिन कत्तंव्यों के 
पालन में जे। वीरता प्रकट की जाती है, उसमें भी धर्म अपना मने- 
हर रूप दिखाता है। जिस धरम की रक्षा से लोक की रक्षा होती 
है---जिससे सम्राज चलता है--वह यही व्यापक धर्म है। सतत 
ओर असत्‌, भले ओर बुरे दाने के मेल का नाम संसार है। पापी 
ओर पुण्यात्मा, परोपकारी और अत्याचारी, सज्जन और दुर्जन सदा 
से संसार में रहते आए हैं और सदा रहेंगे । 

सुगुन छीर, अवगुन जल, ताता | मिल॒ह रचह परपंच बिधाता ॥ 

किसी एक सपे का उपदेश द्वारा चाहे काई अहिंसा में तत्पर 
कर दे. किसी डाकू का साधु बना दे, ऋर का सज्जन कर दे; पर 
सपै, दुजन और क्रूर संसार में रहेंगे श्रैर अधिक रहेंगे। यदि ये 
उभय पक्ष न होंगे तो सारे धमे और कत्तंव्य की, सारे जीवन-प्रयत्न 
की इतिश्री हो जायगी। यदि एक गाल्ञ में चपत मारनेवाला ही न 
रहेगा ता दूसरा गाल फेरने का महत्त्व कैसे दिखाया जांयगा ९ 
प्रकृति के तीनों गुणों की अभिव्यक्ति जब तक अलग अल्लग है, तभी 
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तक उसका नाम जगत्‌ या संसार है। अत. ऐसी दुष्टता सदा 
रहेगी जे। सज्ञनता के द्वारा कभी नहीं दबाई जा सकती, ऐसा 
अत्याचार सदा रहेगा जिसका दमन उपदेशों के द्वारा कभी नहीं 
हैा। सकता । संसार जेसा है, वैसा मानकर उसके बीच से, एक एक 
कोने के स्पश करता हुआ, जो धम्म निकल्लेगा वही धर्म लेक-घधमे 
होागा। जीवन के किसी एक अंग मात्र का स्पशे करनेवाला धर्म 
लेाक-धर्म नहीं। जो धर्म उपदेश द्वारा न सुधरनेवाले दुष्टों आर 
अद्याचारियों को दुष्टता के लिये छाड़ दे, उनके लिये काई व्यवस्था 
न करे, वह लोक-घधर्म नहीं, व्यक्तिगत साधना है। यह साधना 
मनुष्य की वृत्ति को ऊँचे से ऊँचे ले जा सकती है जहाँ वह लेाक- 
धर्म से परे हो जाती है। पर सारा समाज इसका अधिकारी नहीं | 
जनता की प्रवृत्तियों का आऔसत निकालने पर धर्म का जो मान निर्धा-, 
रित होता है, वही लोाक-धर्म होता है । 

ईसाई, बाद्ध, जैन इत्यादि वैराग्य-प्रधान मतों में साधना के जो 
धर्मापदेश दिए गए, उनका पालन अल्लग अलग कुछ व्यक्तियों ने 
चाहे किया हा, पर सारे समाज ने नहीं किया। किसी ईसाई 
साम्राज्य ने अन्याय-प९ृवेक अग्रसर होनेवाले दूसरे साम्राज्य से मार 
खाकर अपना दूसरा गाल नहीं फेरा। वहाँ भी समष्टिरूप में 
जनता के बीच लोक-धम ही चलता रहा । अतः व्यक्तिगत साधना 
के कारे उपदेशों की तड़क-भड़क दिखाकर ल्ोक-धमम के प्रति उपेक्षा 
प्रकट करना पाषंड ही नहीं है, इस समाज के प्रति घोर कृतन्नता 
भी है जिसके बीच काया पल्ली है। 

लेकमय्यादा का उल्लंघन, समाज की व्यवस्था का तिरस्कार, 
अनधिकार चर्चा, भक्ति औरर साधुता का सिथ्या दंभ, मूखेता छिपाने 
के लिये वेद-शाख्र की निंदा, ये सब बातें ऐसी थीं जिनसे गोस्वामी जी 
की अंतरात्मा बहुत व्यथित हुई । 
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इस दल का लोक-विशेधी स्वरूप गोस्वामीजी ने खूब पह- 
चाना | समाज-शाल्र के आधुनिक विवेचकों ने भी लाक-संग्रह और 
लेक-विशध की दृष्टि से जनता का विभाग किया है। गिडिंग के 
चार विभाग ये हैं--लेक-संग्रही, लेक-बाह्य, अले।कापयेगी और 
लेक-विरोाधी# | लोकसंग्रही वे हैं जो समाज की व्यवस्था और 
मय्य दा की रक्षा में तत्पर रहते हैं ओर भिन्न भिन्न वर्गों के पररुपर 
लंबंध का सुखाबह और कल्याण-प्रद करने की चेष्टा में रहते हैं। 
लाक-बा> वे हैं जो केबल अपने जीवन-निर्वाह से काम रखते हैं 
और ताक के हिताहित से उदासीन रहते हैं। अल्लोकापयोगी वे हैं 
जो समाज में मिले ते। दिखाई देते हैं, पर उसके किसी अथे के नहीं 
होते, जेसे आलसी और निकम्मे जिन्हें पेट भरना ही कठिन रहता 
है। क्ोक-विरोधी वे हैं जिन्हें लोक से द्वंष होता है श्रेर जो उसके 
विधान और व्यवस्था का देखकर जल्ना करते हैं। गिडिंग ने इस 
चतुर्थ वर्ग के भीतर पुराने पापियों और अपराधियों का लिया है। 
पर श्रपराध की अवस्था तक न पहुँचे हुए लोग भी उसके भीतर 
आते हैं जे अपने ईंष्या-द्रेष का उद्गार उतने उम्र रूप में नहीं निकालते, 
कुछ मदुल्त रूप में प्रकट करते हैं । 

अशिष्ट संप्रदायों का ओद्धत्य गेस्वामीजी नहीं देख सकते थे | 
इसी श्रोद्धत्य के कारण विद्वान और कर्मनिष्ठ भी भक्तों को उपेक्षा 
की दृष्टि से देखने छगे थे, जेसा कि गोसर्वामीजी के इन वाक्यों से 
प्रकट होता है-- 


कर्मंठ कठमलिया कहें ज्ञानी ज्ञान-बिहीन । 
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धर्म-व्यवस्था के बीच ऐसी विषमता उत्पन्न करनंबाले नए नए 
पंथें क॑ प्रति इसी से उन्होंने अपनी चिढ़ कई जगह प्रकट की हैं, 
जेसे-- 
ख्रति-सम्मत हरिभक्ति-पथ, संजुत बिरति बिबेक | 


| का 


तेहि परिह्रहिं बिमोह-बस कल्पहि पंथ अनेक ॥ 


लाखी, सबदी, दाहरा, कहि किहनी उपखान । 
भगत निरूपहि भगति कल्ि, निंद॒हि बेद पुरान ॥ 


उत्तरकांड में कलि के व्यवहारों का वशन करते हुए वे इस 


4 नही का, 
प्रसंग में कहते है--- 


ई। १+ 


श्ि 


बादुहि झूद्‌ द्विनन सन हम तुमत कछु घादि । 
जञानचहि ब्रह्म सा बिप्रच॒र, श्राखि दिखावहिं डाॉँदि 


जो बातें ज्ञानियों के चितन के लिये थो, उन्हें अपरिपक रूप सें 
अनधिकारियों के आगे रखने से ल्लाक-धर्म का तिरस्कार अनिवाय्ये 
था। 'शूद्र! शब्द से जाति की नीचता मात्र से अभिप्राय नहीं है; 
विद्या, बुद्धि, शीज्, शिष्टता, सभ्यता सबझी हीनता से है। समाज 
में मूखता का प्रचार, बत्त ओर पारुष का हास, अशिष्टता की वृद्धि 
प्रतिष्ठित आदशों की उपेक्षा काईइ विचारवान्‌ नही सहन कर सकता। 
गेोस्वामीजी सच्च भक्त थे। भक्ति-माग की यह दुदंशा वे कब देख 
सकते थे ? ल्ोाकविहित आदरशों की प्रतिष्ठा फिर से करने के लिये 
भक्ति के सच्चे सामाजिक आधार फिर से खड़े करने के लिये, उन्हेंने 
रामचरित का आश्रय लिया जिसके बल से लेगें ने फिर धर्म के 
जीवन-व्यापी स्वरूप का साक्षात्कार किया ओर उस पर मुग्ध हुए । 
कलिकत्ुष-विभं॑जिनी”? राम-कथा घर घर धूम-घाम से फैली । हिदू- 
धर्म में नई शक्ति का संचार हुआ । “खुति-सम्मत हरिभत्ति” की ओर 
जनता फिर से आकषित हुईं। रामचरितमानस के प्रसाद से उत्तर ' 
भारत में सांप्रदायिकता का वह उच्छ खत रूप अधिक न ठहरलने 
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पाया जिसने गुजरात आदि में वर्ग के वर्ग को वैदिक संस्कारों से 
एकदम विमुख कर दिया था, दक्षिण में शेबों और वैष्णवों का घोर 
दंद्ग खड़ा किया था। यहाँ की किसी प्राचीन पुरी में शिवकांची 
और विष्णुकांची के समान दे अलग अल्लग बस्तियाँ होने की नो|बत 
नहीं आई। यहाँ शेवों ओर वैष्णवों में मार-पीट कभी नहीं 
होती। यह सब किसकी प्रसाद से ? भक्तशिरामणि गोस्वामी 
तुललसीदासजी क॑ प्रसाद से । उनकी शांति-प्रदायिनी मनोहर वाणों 
के प्रभाव से जे! सामंजस्य-बुद्धि जनता में आई, वह अब तक बनी 
हैं आर जब तक रामचरितमानस का पठन-पाठन रहेगा, तब तक 
बनी रहेगी । 

शेंवों और वैष्णवें क॑ विशेध के परिहार का प्रयत्न रामचरित- 
मानस में स्थान स्थान पर लक्षित होता है। अह्मवैवत्त पुराण के. 
गणेशखंड में शिव हरिमंत्र के जापक कहे गए हैं। उसके अनुसार 
उन्हेोंने शिव का राम का सबसे अधिकारी भक्त बनाया, पर साथ 
ही राम को शिव का उपासक बनाकर गोस्वामीजी ने दोनें का 
महत्त्व प्रतिपादित किया। राम के मुखारविद से उन्हेंने स्पष्ट 
कहला दिया कि -- 

शिवद्रोही मस दास कहावे। सा नर सपनेहु मोहि' न भावे॥ . 

वे कहते हैं कि “'शंकर-प्रिय, मम द्रोही, शिवद्रोही, मम दास” 
मुझे पसंद नहोीं। 

इस प्रकार गास्वामीजी ने उपासना या भक्ति का केवक्ष कर्म 
और ज्ञान के साथ ही सामंजस्य स्थापित नहों किया, बल्कि भिन्न 
भिन्न उपास्य देवों के कारण जो भेद दिखाई पड़ते थे उनका भी 
एक में पर्येवसान किया । इसी एक बात से यह अनुमान हो सकता 
है कि उनका प्रभाव हिंदू-समाज की रक्षा के लिये--उसके स्वरूप 
के रखने के लिये--कितने महत्त्व का था | 


ले।क-धर्म ३१ 
तुलसीदासजी यद्यपि राम के अनन्य भक्त थे, पर लोक-रीति के 
अनुसार अपने अंथों में गणंशवंदना पहले करके तब वे आगे चले 
हैं । सूरदासजी ने 'हरि हरि हरि हरि सुमिरन करी? से ही प्रंघ 
का आरंभ किया है। तुलसीदासजी की अनन्यता सूरदास से कम 
नहों थी, पर लेक-मर्य्यादा की रक्षा का भाव लिए हुए थी | सूर- 
दासजी की भक्ति में ज्ञाक-संग्रह का भाव न था। पर हमारे 
गेासर्वामीजी का भाव अत्यत व्यापक था--वह मानव-जी वन के सब 
व्यापारों तक पहुँचनेवाला था । राम की लीला के भीतर वे जगत्‌ 
के सारे व्यवहार और जगत्‌ के सारे व्यवहारों के भीतर रास की. 
लीला देखते थे । पारमार्थिक दृष्टि से तो सारा जगत्‌ राममय है, 
पर व्यावहारिक दृष्टि से उसके राम और रावण दा पक्ष हैं। अपने 
स्वरूप क॑ प्रकाश के लिये मानों राम ने रावण का असत्‌ रूप खड़ा 
किया । 'मानस' के आरंभ में सिद्धांत-कथन के समय तो वे 
“सियाराम-मय सब जग जानी” सबका “सप्रेम प्रणाम ? करते 
हैं, पर आगे व्यवहार-च्षेत्र में चलकर वे रावण के प्रति 'शठः आदि 
बुरे शब्दों का प्रयोग करते हैं । 
भक्ति के तत्त का हृदयंगम करने के लिये उसके विकास पर 
ध्यान देना आवश्यक हैे। अपने ज्ञान की परिमिति के अनुभव के 
साथ साथ मनुष्य जाति आदिम काल से ही आत्मरत्षा के लिये परोक्ष 
शक्तियों को उपासना करती आई है। इन शक्तियों की भावना 
वह अपनी परिस्थिति के अवुरूप ही करती रही | दुःखों से बचने 
का प्रयत्न जीवन का प्रथम प्रयत्न है। इन दु:खां का आना न 
आना बिलकुल अपने हाथ में नहीं है, यह देखते ही मनुष्य ने 
उनकी कुछ परोक्ष शक्तियों द्वारा प्रेरित समझा | अतः बलिदान 
आदि द्वारा उन्हें शांव ओर तुष्ट रखना उसे आवश्यक दिखाई पड़ा | 
इस आदिम उपासना का मूल था “भय” । जिन देवताओं की 
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उपासना असम्य दशा में प्रचलित हुई, वे “अनिष्टदेव” थे। आगे 
चलकर जब परिस्थिति ने दु:ख-निवारण मात्र से कुछ अधिक सुख 
की आकांतज्ञा का अवकाश दिया, तब साथ ही देवों के सुख-समृद्धि- 
विधायक रूप की प्रतिष्ठा हुई। यह इष्टानिष्ट” भावना बहुत काल 
तक रही। वैदिक देवताओं का हम इसी रूप में पाते हैं । वे पूजा 
पाने से प्रसन्न होकर धन, धान्य, ऐश्वये, विजय सब कुछ देते थे, 
पूजा न पाने पर काोप करते थे ओर घोर अनिष्ट करते थे। बत्रन्ञ के 
गापों ने जब इंद्र की पूजा बंद कर दी थी, तब ईंद्र ने ऐसा ही 
काप किया था। उसी काज्ल से इष्टानिष्ट”' काल की समाप्ति 
माननी चाहिए | 

समाज के पूर्ण रूप से सुव्यवस्थित हो जाने के साथ ही मनुष्य 
के कुछ आचरण लेोकरत्ा के अनुकूल और कुछ प्रतिकूल दिखाई 
पड़ गए थे। इष्टानिष्टः काल के पूर्व ही लोक-धर्म और शील की 
प्रतिष्ठा समाज में हो चुकी थी; पर उनका संबंध प्रचलित देवताओं 
के साथ नहीं स्थापित हुआ था । देवगण धर्म और शील से प्रसन्न 
हे।नेवाले, अधर्म ओर दुःशीलता पर कोप करनेवाले नहीं हुए थे, 
वे अपनी पूजा से प्रसन्न होनेवाले और उस पूजा में त्रुटि से ही 
अप्रसन्न हानेवाले बने थे । ज्ञानमाग की ओर एक ब्रह्म का निरू- 
पण बहुत पहले से हो चुका था, पर वह बह्म लेक-व्यवहार से 
तटस्थ था । लैाकिक उपासना के योग्य वह नहीं था , धीरे धोरे 
उसके व्यावहारिक रूप, सगुणझ रूप, की तीन रूपों में प्रतिष्ठा हुई- 
सष्टा, पालक और संहारक । उधर स्थिति-रक्षा का विधान करने- 
वाले धर्म और शील के नाना रूपों की अभिव्यक्ति पर जनता पूर्ण 
रूप से मुग्ध हो चुकी थी। उसने चट दया, दाक्षिण्य, क्षमा, 
उदारता, वत्सलता, सुशीलता आदि उदात्त वृत्तियों का आरोप ब्रह्म 
के लोक-पालक सगुण स्वरूप में किया | ज्ञोक में इष्टदेव” की प्रतिष्ठा 


| 


ले क-धर्मे ३३ 
हो गई | नारायण वासुदेव के मंगलमय रूप का साक्षात्कार हुआ। 
जन-समाज आशा ओर आनंद से नाच उठा। भागवत घर्स का 
उदय हुआ । भगवान्‌ पृथ्वी का भार उतारने ओर धर्म की स्थापना 
करने के लिये बार बार आते हुए साज्ञात्‌ दिखाई पड़। जिन 
गुणों से लाझ की रक्षा होती है, जिन गुणों का देख हमारा हृदय 
प्रफुछ् हो जाता है, उन गुणों को हम जिसमें देखे, वही इश्देव' 
है--हमार लिये वही सबसे बड़ा है-- 

तुलसी जप तप नेम बत सब सबही त॑ होइ। 
लहे बड़ई देवता “इश्टरेबः जब होइ॥ 

इष्टदेव भगवान्‌ के स्वरूप के अंतर्गत केवल्त उनका दया-दा क्षिण्य 
ही नहों, असाध्य दुष्टों के लंहार की उनकी अ१रिमित शक्ति और 
लेक-मर्य्यादा-पालन भी है । 

भक्ति का यह मार्ग बहुत प्राचीन है। जिसे रूख ढंग से 'डपा- 
सना” कहते हैं, उसी ने व्यक्ति की रागात्मक सत्ता के भीतर प्रेम- 
परिपुष्ट होकर भक्ति! का रूप धारण किया है। व्यश्िरिप में प्रत्येक 
मनुष्य के ओर समष्टिरुप में मनुष्य-जाति के सारे प्रयक्नों का लक्ष्य 
स्थिति-रक्षा है। अत: इंश्वरत्व के तीन रूपों में स्थिति-विधायक रूप 
ही भक्ति का आलंबन हुआ । विष्णु या वासुदेव की उपासना ही 
मनुष्य के रतिभाव का अपने साथ लगाकर भक्ति की परम अवस्था 
का पहुँच सकी । या यों कहिए कि भक्ति की ज्योति का पूर्ण 
प्रकाश वेष्णात्रों में ही हुआ । 

तुलसीदास के समय में दो प्रकार के भक्त पाए जाते थे। एक 
ते प्राचोन परंपरा के रामकृष्णोपासक जो वेदशाखज्ञ तत्त्वदर्शी 
आचाय्याँ द्वारा प्रवतित संप्रदायों के अनुयायी थे; जा अपने उपदेशों 
में दशन, इतिहास, पुराण आदि के प्रसंग लाते थे। दूसरे वे जे 
समाज-व्यवस्था की निदा और पूज्य तथा सम्मानित व्यक्तियों के 
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उपहास द्वारा लोगों का श्राकषित करते थे । समाज की व्यवस्था में 
कुछ विकार आ जाने से ऐसे लोगों क॑ लिये अच्छा मेंदान हो जाता 
है। समाज के बीच शासकों, कुलीनें, श्रीमानों, विद्वानों, शूरवीरों, 
आचाय्यों इत्यादि को अवश्य अधिकार और सम्मान कुछ अधिक 
प्राप्त रहता है; अतः ऐसे लोगे की भी कुछ संख्या सदा रहती है जे। 
उन्‍हें अकारण ईर्ष्या और द्वेष की दृष्टि से देखते हैं और उन्हें नीचा 
दिखाकर अपने अहंकार की तुष्ट करने की ताक में रहते हैं। अतः 
उक्त शिष्ट वर्गों में काई देष न रहने पर भी उनमें देषिद्ावना करके 
कोई चल्लते पुरज्ञ का आदमी ऐसे लगें का संग में लगाकर 
'प्रवतिकः, 'अगुआ!, महात्मा? आदि होने का डंका पीट सकता 
है। यदि देष सचमुच हुआ ते फिर कया कहना है। सुधार की 
सच्ची इच्छा रखनेवाले दे-चार होंगे तो ऐसे लोग पचीस | किसी 
समुदाय के मद, मत्सर, ईष्यां, हेष और अहंकार को काम में लाकर 
'अगुआ? और 'प्रवत्तकः बनने का हासला रखनेवाले समाज के श्र 
हैं। योरप में जे सामाजिक अशांति चल्ली आ रही है, वह 
बहुत कुछ ऐसे ही ज्ञोगों के कारण । पूर्वीय देशों की अपेक्षा संघ- 
निर्माण में अधिक कुशल होने के कारण वे अपने व्यवसाय में बहुत 
जल्दी सफलता प्राप्त कर लेते हैं। योरप में जितने ले।क-विघुष 
हुए हैं, जितनी राजहत्या, नरहत्या हुई है, सबमें जनता के बास्त- 
विक दुःख और क्लेश का भाग यदि | था ते विशेष जन-समुदाय 
की नीच वृत्तियों का भागरे । क्रांतिकारक?, 'प्रवत्तेक! आदि 
कहताने का उन्माद योरप में बहुत अधिक है। इन्हीं उन्मादियों 
के हाथ में पड़कर वहाँ का समाज छिन्न-भिन्‍न हो रहा है। 
अभी थोड़े दिन हुए, एक मेम साहब पति-पत्नी के संबंध पर व्या- 
रुयान देती फिरती थीं कि कोई आवश्यक नहीं कि स्लो पति के घर 
में ही रहे । 
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भक्त कहलानेवाले एक विशेष समुदाय के भीतर जिस समय 
यह उन्माद कुछ बढ़ रहा था, उस समय अक्तिमार्ग के भीतर ही 
णक ऐसी साच्तविक ज्याति का उदय हुआ जिसके प्रकाश में लेक-घम्म 
के छिन्न-भिन्न होते हुए अंग भक्ति-सूत्र के द्वारा ही फिर से जुड़े । 
चैतन्य महाप्रभु के भाव-प्रवाह के द्वारा बंगदेश में, अष्टछाप के 
कवियों के संगीत-स्रोत के द्वारा उत्तर भारत में प्रेम की जे धारा 
बही, उसने पंथवालें की परुष वचनावली से सूखते हुए हृदयों को 
आर ते किया, पर वह आये-शाल्ानुमेदित लेाक-धर्म के माधुय्ये 
की ओर आकर्षित न कर सक्ी। यह काम गोस्वामी तुलसीदासजी 
ने किया । हिंदू समाज में फेलाया हुआ विष उनके प्रभाव से चढ़ने 
न पाया। हिंदू-जनता अपने गारवपूर्ण इतिहास का भुल्ताने, कई 
सहस्न वर्षों क॑ संचित ज्ञानभंडार से वंचित रहने, अपने प्रात - 
स्मरणी य आदशे पुरुषों के आलोक से दूर पड़ने से बच गई । .डसमें 
यह संस्कार न जमने पाया कि श्रद्धा और भक्ति के पात्र केवल्न सां सा- 
रिक कत्तव्यों से विमुख, कर्ममार्ग से च्युत कोरे उपदेश देनेवाले ही 
हैं। डसके सामने यह फिर से अच्छी तरह ऋलका दिया गया 
कि संसार के चल्लते व्यापारों में मगन, अन्याय के दमन के श्रथे 
रणक्षेत्रों में अद्भुत पराक्रम दिखानेवाले, अत्याचार पर क्रोध से 
तिलमिलानेवाले, प्रभूत शक्ति-संपन्न हाकर भी क्षमा करनेवाले, 
अपने रूप, गुण और शील् से लेक का अनुरंजन करनेवाले, मैत्री 
का निर्वाह करनेवाले, प्रजा का पुत्रवत्‌ पालन करनेवाले, बड़ों की 
आज्ञा का आदर करनेवाले, संपत्ति में नम्न रहनेवाले, विपत्ति में 
घैय्ये रखनेवाले प्रिय या अच्छे ही लगते हैं, यह बात नहों है। वे 
भक्ति और श्रद्धा के प्रकृत आलंबन हैं, घ॒र्म के दृढ़ प्रतीक हैं| 

सूरदास आदि अष्टछाप के कवियों ने श्रोकृष्ण के श् गारिक 
रूप के प्रत्यक्तीकरण द्वारा 'टेढ़ी सीधी निगुंण वायी? की खिन्‍नता 
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ओर शुष्कता को हटाकर जीवन की प्रफुल्नता का आभास ते दिया, 
पर भगवान के लेोक-संग्रहकारी रूप का प्रकाश करके घमे के सौंदय्य 
का साक्षात्कार नहीं कराया। इृष्णोपासक भक्तों के सामने राधा- 
कृष्णा की प्रेमलीला हो रखी गई, भगवान्‌ की लेाक-धम्म-स्थापना का 
मनेहर चित्रण नहीं किया गया। अधम ओर अन्याय से संत्तग्न 
वैभव और सम्रद्धि का जे! विच्छेद उन्होंने कौरवों के विनाश द्वारा 
कराया! लेाकइ-घमर्म से च्युत होते हुए अज्जुन का जिस प्रकार उन्होंने 
संभाला, शिशुपाल के प्रसंग में क्षमा और दंड की जो मर्य्यादा 
उन्हे ने दिखाई, किसी प्रकार ध्वस्त न होनेवाले प्रबल अत्याचारी 
के निराकरण की जिस नीति के अवलंबन की व्यवस्था उन्होंने जरा- 
संघ-वध द्वारा की, उसका सौंदय्ये जनता के हृदय में अंकित नहों 
किया गया । इससे असंस्क्रत हृदयों में जाकर कृष्ण की | गारिक 
भावना ने विज्ञास-प्रियदा का रूप धारण किया और समाज केवल 
नाच-कूदकर जी बहलाने के योग्य हुआ | 

जहाँ लेक-घर्म और व्यक्ति-धर्म का विरोध हो, वहाँ कर्म-मार्गी 
ग्रृह'थें। के लिये लोक-धमम का ही अवल्ंबन श्रेष्ठ है। यदि किसी ' 
अत्याचारी का दमन सीधे न्‍्याय-संगत उपायों से नहों हो सकता 
ते कुटिल नीति का अवलंबन लेाक-धर्म की दृष्टि से उचित है। 
किसी अत्याचारी द्वारा समाज को जे हानि पहुँच रही है, उसके 
सामने वह हानि कुछ नहों है जे किसी एक व्यक्ति के बुरे दृष्टांत 
से होगी। लक्ष्य यदि व्यापक और श्रेष्ठ है ता साधन का अनिवाय्ये 
अनाचित्य उतना खल नहीं सकता | भारतीय जन-समाज में लेक- 
धर्म का यह आदर्श यदि पूर्ण रुप से प्रतिष्ठित रहने पाता ते विदे- 
शियों के आक्रमण को व्यथ करने में देश अधिक समर्थ होता । 

रामचरित के सौंदय्य द्वारा तुलसीदासजी ने जनता को लेक- 
धर्म की ओर जो फिर से आकर्षित किया, वह निष्फल नहीं हुआ | 
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बैरागियों का सुधार चाहे उससे इतना न हुआ हे।, पर पराक्ष रूप में 
साधारण गृहस्थ जनता की प्रवृत्ति का बहुत कुछ संस्कार हुआा। दक्षिण 
में रामदास स्वामी ने इसी लोाक-धर्माअत भक्ति का संचार करके 
महाराष्ट्र-शक्ति का अभ्युदय किया। पीछे से सिखा ने भी लेक-धर्म का 
आश्रय लिया और सिख-शक्ति का प्रादुर्भाव हुआ | हिंदू-जनता शिवाजी 
और गुरु गे|विदर्सि ह को राम-कृष्ण के रूप में ओर औरंगजेब का रावण 
ओर कंस के रूप में देखने लगी । जहाँ लोक ने किसी को रावण 
ओर कंस के रूप में देखा कि भगवान्‌ के अवतार की संभावना हुई। 
गास्वामीजी ने यद्यपि भक्ति के साहचय्य से ज्ञान, वैराग्य का 
भी निरूपण किया है ओर पूर्ण रूप से किया है, पर उनका सबसे 
अधिक उपकार यृहस्थेों के ऊपर है जो अपनी प्रत्येक स्थिति में उन्हें 
पुकारकर कुछ कहते हुए पाते है और वह 'कुछ! भी लेक-व्यवहार 
के अंतर्गत है, उसके बाहर नहीं। मसान-अपमान से परे साधक 
होना संतें के लिये तो वे खल के बचन संत सहें जेसे” कहते 
हैं, पर साधारण ग्ृहस्थों के लिये सहिष्णुता की मर्य्यादा बाँधते हुए 
कहते हैं कि “कतहूँ सुधाइहु तें बड़ दोपू”। साधक और संसारी 
दोनों के मार्गों की ओर वे संकंत करते हैं। व्यक्तितत सफलता 
के लिये जिसे लोग नीति? कहते हैं, सामाजिक आदश की सफ- 
लता का साधक होकर वही 'धर्म' हो जाता है। 
सारांश यह कि गोस्वामीजी से पूर्व तीन प्रकार के साधु समाज 
के बीच रमते दिखाई देते थे। एक तो प्राचीन परंपरा के भक्त जा 
प्रेम में मप्न होकर संसार को भूल रहे थे, दूसरे वे जो अनधिकार 
ज्ञानगोाष्ठी द्वारा समाज के प्रतिष्ठित आदर्शों के प्रति तिरस्कार-बुद्धि 
उत्पन्न कर रहे थे; और तीसरे वे जो हठयोग,# रसायन आदि द्वारा 


विवाह» न ााए-॥७४० ३ छपीडिकम्यो 


# गोरख जगाया ज्ञाग, भगति भगाया छोग, 
विगम्त नियोग ते, से केलि ही छुरो से है ।--कूवितावली । 
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अलेैकिक सिद्धियों की व्यथे आशा का प्रचार कर रहे थे। इन 
तीनों वर्गों के द्वारा साधारण जनता के लोक-घमें पर आरूढ़ होने की 
संभावना कितनी दूर थी, यह कहने की आवश्यकता नहीं ।. आज 
जो हम फिर फोपड़ों में बेठे किसानों का भरत के 'भायप साव” 
पर, लक्ष्मण के त्याग पर, राम की पिठृभक्ति पर पुल्नकित होते हुए 
पाते हैं. वह गोस्वामीजी के ही प्रसाद से | धन्य है गाहस्थ्य-जीवन 
में धर्माले।क-स्वरूर रामचरित ओर धन्य हैं उस आल्लाक का घर घर 
पहुँचानेबाले तुलसीदास । व्यावहारिक जीवन धर्म की ब्योति से 
एक बार फिर जगमगा उठा--उसमें नई शक्ति का संचार हुआ | 
जो कुछ भी नहों जानता, वह भी यह जानता है कि-- 

जे न मित्र दुख हाहि' दुखारी | तिनहि. बिलेकत पातक भारी ॥ 

स्लिशाँ और कोई धर्म जानें, या न जानें, पर वे वह धर्म जानती 
हैं जिससे संसार चलता है। उन्हें इस बात का विश्वास रहता 
है कि-- 

बृद्ध, राोग-बस, जड़े, धनहीना। ओअध बधिर क्रोधी अति दीना ।। 

एसेहु पति कर किए अपमाना | नारि पाव जमपुर दुख नाता ॥ 

जिसमें बाहुबल है उसे यह समझ भी पैदा हो गई है कि दुष्ट 
ओर अत्याचारी पृथ्वी के भारः हैं; उस भार का उतारनेवाले भग- 
वान्‌ के अवतार हैं और उस भार को उतारने में सहायता पहुँचाने- 
वाले भगवान्‌ के सच्चे सेवक हैं । प्रत्येक देहाती लठेत “बजरंग- 
बली? की जयजयकार मनाता है---कुंभकरण की नहीं । गोस्वामीजी 
ने 'रामचरित-चिंतामणि” का छोटे-बड़े सबके बीच बाँट दिया 
जिसके प्रभाव से हिंदू-समाज यदि चाहे--सच्चे जी से चाहे--ते 
सब कुछ प्राप्त कर सकता है | 

भक्ति और प्रेम के पुटपाक द्वारा धर्म के रागात्मिका वृत्ति के 
साथ सम्मिश्रित करके बाबाजी ने एक ऐसा रसायन तैयार किया 
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जिसकं सेवन से धर्म-मार्ग में कष्ट ओर श्रांति न जान पड़े, आनंद 
ओर उत्साह के साथ लोग आपसे आप इसकी ओर प्रवूत्त हो, 
धर-पकड़ और जबरदस्ती से नहों | जिस ध्म-मार्ग में कारे डपदेशों 
से कष्ट ही कष्ट दिखाई पड़ता है, वह चरित्र-सेंदय्य के साक्षात्कार 
से आनंदमय हा जाता है। मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति आर 
निवृत्ति की दिशा का लिए हुए धर्म की जे! लीक निकलती है, लेगे 
क॑ चलते चलते चेड़ी होकर वही सीधा राजमाग हो सकती है; 
जिसके संबंध में गोस्वामीजी कहते हैं-- 


“धुरु क्ह्यो राम-भजन नीका माोहि लागत राजडगरों सो ।! 


धर्म और जावीयता का समन्वय 


गोस्वामीजी द्वारा प्रस्तुत नवरसें का रामरसायन ऐसा पुष्टिकर 
हुआ कि उसके सेवन से हिंदू-जाति विदेशीय मतों के आक्रमणों से 
भी बहुत कुछ रक्षित रही और अपने जातीय ,स्वरूप का भी दृढ़ता से 
पकड़े रही । उसके भगवान्‌ जीवन की प्रत्येक स्थिति में--खेलने- 
कूदने में, हँसने-राने में, लड़ने-भिड़ने में, नाचने-गाने में, बालकों 
की क्रीड़ा में, दांपत्य प्रेम में, राज्य-संचालन में, आज्ञापालन में, 
आनदेत्सव में, शोाक-समाज में, सुख-दुःख में, घर में, संपत्ति में. 
विपत्ति में--उसे दिखाई पड़ते हैं | विवाह आदि शुभ अवसरों पर 
तुलसी-रचित राम के मंगल-गीत गाए जाते हैं, विमाताओं की कुटि- 
लता के प्रस्तंग में कैकयी की कहानी कही जाती है, दु:ख के दिलों 
में राम का वनवास स्मरण किया जाता है,वीरता के प्रसंग में उनके 
धनुष की भोषण टंकार सुनाई पड़ती है; सारांश यह कि सारा हिंदू- 
जीवन राम-मय प्रतीत होता है। वेदांत का परमाथे तत्त्व समझने 
की सामथ्य न रखनेवाले साधारण लोगें को भी व्यवहार-च्षेत्र में 
चारों ओर राम ही राम दिखाई देते हैं। इस प्रकार राम के स्वरूप 
का पूण सामंजस्य हिंदूह॒दय के साथ कर दिया गया है। इस 
साहचय्ये से राम के प्रति जो भाव साधारण जनता में प्रतिष्ठित हो 
गया है उसका लावण्य डसके संपूर्ण जीवन का ल्ञावण्य हो गया है । 
राम के बिना हिंदू-जीवन नौरस हे--फोका है। यही रामरस 
उसका स्वाद बनाए रहा और बनाए रहेगा । राम ही का मुँह देख 
हिंदू-जनता का इतना बढ़ा भाग अपने धम ओर जाति के घेरे में 
पड़ा रहा। न उसे तल्लवार हटा सकी, न धन-मान का लोभ, न 
उपदेशों की तड़क-भड़क । जिन राम को जनता जीवन को प्रत्येक 


0 
धरम और जातीयता का समन्वय 8१ 


२4 


स्थिति में देखती आई, उन्हें छाड़ना अपने प्रिय से प्रिय परिजन 
छाड़ने से कम कष्टकर न था। विदेशी कच्चा रंग एक्र चढ़ा ए 
छूटा, पर भीतर जे। पक्का रंगथा वह बना रहा। हमने चोड़ा 
मोहरी का पायजामा पहना, आदाब अज किया, पर 'राम रानः न 
छेड़ा। अब काट-पतलून पहनकर बाहर 'डिेम नान्सेंस” कहते हैं 
पर घर में आते ही फिर वही 'राम राम! | शीरी-फरहाद और हातिस- 
ताई के किस्से के सामने हम करण युधिष्ठटिर, नल, दमयंती सबका 
भूल गए थे, पर राम-चर्चा कुछ करते रहे। ऋहना न होगा कि 
इस एक का न छे ड़ने से एक प्रकार से सब कुछ बना रहा; क्योंकि 
इसी एक नाम सें हिदू-जीवन का सारा सार खोंचकर रख दिया 
गया था। इसी एक नाम के अवल्लंब से हिदू-जाति के लिये अपने 
ग्राचीन स्वरूप, अपने प्राचीन गे।रव के स्मरण की संभावना बनी 
रही । रामनामाम्ृत पान करके हिंदू-जाति अमर हो गई। इस 
अ्रम्त का घर घर पहुँचानेवाला भी अमर है। आज जो हम बहुत 
से भारतीय हृदयों? का चीरकर देखते हैं, दो वे अभारतीय निऋलते 
हैं। पर एक इसी कवि-केसरी का भारतीय सभ्यता, भारतीय 
रीति-नीति की रक्षा के लिये सबझे हृदय-द्वार पर अड़ा देख हम 
निराश होने से बच जाते हैं । 


री उच्च 


मसंगलाशा! 


शुद्ध आत्म-पक्त के विचार से दुःखबाद स्वीकार करते हुए भी, 
साधकां के लिये ज्ञान द्वारा उस दु:ख की निवृत्ति मानते हुए भी, 
वे ल्लोक के कल्याण के पूरे प्रयासी थे। लोक के मंगल की आशा से 
उनका हृदय परिपूण ओर प्रफुल्ल था। इस आशा का आधार थी 
बह मंगलमयी ज्योति जे। धर्म के रूप में जगत्‌ की प्रातिभासिक सत्ता 
के भीतर आनंद का आभास देती है ओर उसकी रक्षा द्वारा सत्‌ 
का--अपने नित्यत्व का --बाध कराती है। लोक की रक्षा 'सत्‌ः 
का आभास है, लोक का मंगल परमानंदः का आभास है। इस 
व्यावहारिक 'सत्‌? ओर आनंद! का प्रतीक है “रामराज्य” जिसमें 
उस मय्यांदा की पूण प्रतिष्ठा है जिसके उल्लंघन से इस सत्‌ और 
आनंद का आभास भी व्यवधान में पड़ जाता है। पर यह व्यवधान 
सब दिन नहों रह सकता। अंत में सत्‌ अपना प्रकाश करता है, 
इस बात का पूरे विश्वास तुलसीदासजी ने प्रकट किया है। इस 
व्यवधान-काज्न का निरीक्षण लोक की वरतैमान दशा के रूप में वे 
अत्यंत भय ओर आकुलता के साथ इस प्रकार करते हैं-. 
प्रभु के बचन बेद-बुध-लम्मत मम सूरति महिदेव मई हे । 
तिन्दकी मति, रिस, राग, सोह, मद लेभ छाछची लीकि लई है ॥ 
राज-समाज कुसाज, कोटि कट्ठु कल्पत कलुष कुचाज्ञ नई है। 
नीतिग्रतीति प्रीति-परिमिति पति हेतुवाद हठि हेरि हुई है॥ 
क्ाश्रम-बरन-घरम-बिरहित बग, लाक-बेदू सरजाद गई है। 
मजा पतित पाखंड-पापरत, अपने अपने रंग रई है। 
सांति सत्य सुभ रीति गई धटि, बढ़ी कुरीति कपट-कलई है। 
सीदत साधु, साधुता साचति, खत्लन बिछसत, हुटसति खतई है ॥ 


मंगलाशा ३ 
पर इस भीषण दृश्य से गारवामीजी निराश नहीं होते । सच्चे 
भक्त के हृदय में नेराश्य कहाँ ? जिसे धर्न की शक्ति पर, धर्ज-स्वरूप 
भगवान्‌ की अनंत करुणा पर पथ विश्वास है, नेराश्य का दुःख 
उसके पास नहीं फटक सकता। अ्रत: गोसरवासीजी रामराज्य 
स्थापन करने के लिये राम से बिनती करते हैं. 
५दीजें दादि देखि नाते बलि सही मोद-मंगत्न-रितई हैं ।?? 
प्राथेना के साथ ही अपने विश्वास के बल पर वे मान लेते हैं कि 
प्राथना सुन ली गई, “रामराज्य ? हा गया, लेक में फिर मंगल छा 
गया-- 
भरे भाग अनुराग लोग कहें राम अवध चितवनि चितई हें । 
बिनती सुनि सानंद होरे हँसि करुणा-बारि भूमि मिज्ञई हे ॥ 
रामराज भये काज सगुन सुभ राजा राम जगत-बिजई है । 
समरथ बड़ी सुजान सुसाहब सुकृत-सेन द्वारत जितई हे ॥ 
लेक में जब जब सुकृत की सेना हारने लगेगी, अघम की सेना 
प्रबल पड़ती दिखाई देगी, तब तब भगवान्‌ अपनी शक्ति का, घमम-बल 
का, लोक-बल्न का प्रकाश करेंगे, ऐसा विश्वास सच्चे भक्त की रहता 
है । अत: आशा और आनंद से उसका हृदय परिपूण रहता है। 
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गेस्वामीजी का समाज का आदशे वही है जिसका निरूपण 
वेद, पुराण, स्घति आदि में हैं, अर्थात्‌ वर्णाश्रम की पूरे प्रतिष्ठा । 
प्रेत्साहन और प्रतिवंध द्वारा सन, वचन और कर्म को व्यवस्थित 
रखनेवाला तत्त्व धर्म है जे! दो प्रकार का है--साधारण ओर विशेष। 
मनुष्य मात्र का मनुष्य मात्र के प्रति जे सामान्‍य कत्तठ्य होता है, 
उसके अतिरिक्त स्थिति या व्ययसाय-विशेष के अनुसार भी सनुष्य 
क॑ कुछ कर्तव्य होते हैं। जेसे माता-पिता के प्रति पुत्र का, पुत्र के 
प्रति पिता का, राजा के प्रति प्रज्ञा का, गुरु के प्रति शिष्य का, 
आहक के प्रति दूकानदार का छोटों के प्रति बड़ों का इत्यादि इत्यादि। 
ज्यों ज्यां सभ्यता बढ़ी है, समाज में वर्णे-विधान हुआ है, त्यों त्यों 
इन धर्मों का विस्तार होता गया है। पारिवारिक जीवन में से 
निकलकर समाज में जाकर उनकी अनेक रूपों में प्रतिष्ठा हुई है। 
संसार क॑ और देशों में जे! मत प्रवर्तित हुए, उनमें 'साधारण घम! 
का ही पूण समावेश हो सका, विशेष धर्मों की बहुत कम व्यवस्था 
हुई । पर सरस्वती और दृशद्वती के तटों पर पल्लवित आये-सम्यता 
के अंतर्गत जिस धर्म का प्रकाश हुआ, विशेष धर्मों की विस्तृत 
व्यवस्था उसका लक्षण हुआ ओर वह वर्णाश्रम-धर्म कहलाया । 
उसमें लेक-संचाल्नन के लिये ज्ञानबल, बाहुबल, धनबल्न और सेवा- 
बल का सामंजस्य घटित हुआ जिसके अनुसार केवल कर्मों की 
ही नहीं, वाशी ओर भाव की भी व्यवस्था की गई। जिस प्रकार 
ब्राह्मण के धर्म पठन-पाठन, तत्त्वचिंतन, यज्ञादि हुए, उसी प्रकार 
शांत श्रार मु वचन तथा उपकार-बुद्धि, नम्नता, दया, क्षमा आदि 
भावों का अभ्यास भी। कज्षत्रियों के लिये जिस प्रकार शत्र-महण 


रे 
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धर्म हुआ, उसी प्रकार जनता की रक्षा, उसकं दुःख से सहाहमूति 
आदि भी । ओर वर्णों के लिये जिस प्रकार अपने नियत व्यवलायों 
का संपादन कतेव्य ठहराया गया, उसी प्रकज्ञार अपने से ऊँचे कर्तैव्य- 
वालों अर्थात्‌ लोकरक्षा द्वारा भिन्न भिन्न व्यवसायों का अवसर देने- 
वालों के प्रति आदर-सम्मान का भाव भी | वचन-व्यवस्था और भाव- 
व्यवस्था के बिना कमे-व्यवस्था निष्फल होती | हृदय का योग जब 
तक न होगा, तब तक न कमे सच्चे होंगे, न अनुकूल वचन निऋछगे। 
परिवार में जिस प्रकार ऊँची-नीची श्रेणियाँ होती हैं, उसी प्रकार 
शील, विद्या-बुद्धि, शक्ति आदि की विचित्रता से समाज्ञ में भी नीची- 
ऊँची श्रेणियाँ रहेंगी । काई आचाये हागा कोई शिष्य, काई राजा 
होगा कोई प्रजा, कोई अफसर हेगा कोई मातहत, काई सिपाही 
होगा काई सेनापति | यदि बड़े छोटों के प्रति दुःशील होकर हर 
समय दुरबंचन कहने लगें, यदि छोटे बड़ों का आदर-सम्मान छोड़कर 
उन्हें आँख देखाकर डाँटने लगें तो समाज चल ही नहीं सकता । 
इसी से शूद्रों का द्विजों को आँख दिखाकर डॉटना, मू्खों का 
विद्वानों का उपहास करना गोस्वामीजी का समाज की घमं-शक्ति 
का हास समझ पड़ा । 

ब्राह्मणों की मति को 'मोह, मद, रिस, राग और ले।भ! यदि 
निगल जायें, राजसमाज यदि नीतिविरुद्ध आचरण करने लगे, शूद्र 
यदि ब्राह्मणों को आँख दिखाने लगें, अर्थात्‌ अपने अपने धर्म से 
समाज की सब श्रेणियाँ च्युत हो जायें, तो फिर से लोकधम की 
स्थापना कान कर सकता है ? गोखामीजी कहते हैं राज्य! सुराज्यः 
“रामराज्यः । राज्य की केसी व्यापक भावना है| आदरशो राज्य केवल 
बाहर बाहर कर्मों का प्रतिबंधक और उत्तेजक नहीं है, हृदय को 
स्पशे करनेवाला है, उसमें लेकरत्षा के अनुकूल भावों की प्रतिष्ठा 
करनेवाला है। यह धमेराज्य है--इसका प्रभाव जीवन के छेटे- 
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बड़े सब व्यापारों तक पहुँचनेवाला है, समस्त मानवी प्रकृति का 
रंजन करनेवाला है। इस राज्य की स्थापना केवल शरीर पर ही 
नहों होती हृदय पर भी होती है | यह राज्य केवल चल्लती हुई जड़ 
मशीन नहीं है--आदरशे व्यक्ति का परिवर्धित रूप है। इसे जिस 
प्रकार हाथ-पैर हैं, उसी प्रकार हृदय भी है, जिसकी रमणीयता के 
ग्रनुभव से प्रजा आप से आप धर्म की ओर प्रवृत्त होती है। 
रामराध्य में-- 

बयरु न करू काहू सन कोई । राम-प्रताप बिषमता खोई ॥ 

सब नर करहि* परस्पर प्रीती | चलहि स्वधर्म-निरत श्रति-रीती ॥. 

ले।ग जे। बैर छाड़कर परस्पर प्रीति करने लगे, बह क्या राम के 
बाहुबल के प्रताप से! दंडभय से ? दंडभय से लोग इतना ही कर 
सकते हैं कि किसी को मारें-पोर्टे नहीं; यह नहीं कि किसी से मन 
में भी बेर न रखें, सबसे प्रीति रखें। सुशीलता की पराकाष्ठा राम 
के रूप में हृदयाऋषिणी शक्ति होकर उनके बीच प्रतिष्ठित थी । उस 
शक्ति के सम्मुख प्रजा अपने हृदय की सु दर चृत्तियों का कर-स्वरूप 
समर्पित करती थी । केवल अजित वित्त के प्रदान द्वारा अधेशक्ति 
खड़ी करने से समाज को धारण करनेवाली पूर् शक्ति का विकास 
नहीं हो सकता । भारतीय सभ्यता के बीच राजा धर्मशक्तिम्बरूप 
है, पारस ओर बाबुल्न के बादशाहों के समान कंबल धनबल और 
बाहुबल की पराकाष्ठा मात्र नहीं। यहाँ राजा सेवक श्रौर सेना के 
होते हुए भी शरीर से अपने धरम का पाल्नन करता हुआ दिखाई 
पड़ता है। यदि प्रज्ञा की पुकार संयोग से उसके कान में पड़ती 
है, ते वह आप ही रक्षा के लिये दौड़ता है, ज्ञानी महात्माओ्रे। को 
सामने देख सिंहासन छोड़कर खड़ा हो जाता है; प्रतिज्ञा के पालन 
के लिये शरीर पर अनेक कष्ट भ्लेलता है; स्वदेश की रक््ता के लिये 
रणलेत्र में सबसे आगे दिखाई पड़ता है; प्रजा के सुख-ढुःख में 
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साथी होता है; इश्वरांश लाने जाने पर भी अनुष्यांश नहीं छेड़ता | 
वह प्रजा के जीवन से दूर वेठा हुआ, उसमें किसी प्रकार का योग 
न देनेवाला खिलाना या पुतल्ला नहों है। प्रज्ञा अपने सब प्रकार 
के उच्च भावों क्षा-त्याग का, शोल का, पराक्रम का, सहिष्णुता 
का, क्षमा का--प्रतिबिंब उसमें देखती है । 

राजा के पारिवारिक और व्यावहारिक जीवन को देखने की 
मजाक्ष प्रजा को थी--देखने की ही नहों, उस पर टीका-टिप्पणी 
करने की भी । राजा अपने पारिवारिक जीवन में भी यदि कोई ऐसी 
बात पावे जा प्रज्ञा का देखने में अच्छी न लगती हा ते उसका 
सुधार आदश-रक्षा क॑ लिये कत्तव्य माना जाता था | सती सीता के 
चरित्र पर देषाराप करनेवाले धाबी का सिर नहीं डड़ाया गया 
घेर मानसिक व्यथा सहकर भो इस दोष के परिहार का यत्न 
किया गया। सारांश यह कि माता, पिता, सेवक और सखा के 
साथ भी जे! व्यवहार राजा का हो, वह ऐसा हो जिसकी उच्चता 
की देख प्रज्ञा प्रसन्न हो, धन्य धन्य कहे । जिस प्रोति और कृतज्ञता 
के साथ महाराज रामचंद्र ने सुप्नीय, विभीषण और निषाद आदि 
को बिदा किया, उसे देख प्रजा गदगद है| गई-- 

रघुपति-चरित देखि पुरवासी। पुनि पुनि कहदि' धन्य सुखरासी ॥ 

राजा की शोल्न-शक्ति के प्रभाव के बन में गोस्वामीजी ने 
कवि-प्रथा के अनुसार कुछ अतिशयोक्ति भी की ही है-- 

फूछहि' फलहि सदा तरु कानन । रहहि' एक सँँग गज्ञ पंचानन ॥ 

खग स्ग सहज बयरू बिसराड्ट्र। सबन्हि परस्पर श्ीनि बढ़ाई ॥ 

काव्य-पद्धति से परिचित इसे पढ़कर कभी यह सवाल नहीं 
करेंगे कि म्रगों का मारना छोड़ सिंह क्‍या घास खाकर जीते थे ९ 

देखिए, राजकुल की महिलाओं के इस उच्च आदरशे का प्रभाव 
जनता के पारिवारिक जीवन पर कैसा सुखद पड़ सकता है-... 
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जद्यपि गृह सेवक सेवकिनी | बिपुलत्ल॒ सकल सेवा-बिथि गुनी ॥ 
निज कर ग्रदपरिचरजा करई | रामचंद्र श्रायसु अनुसरह ॥ 

जिस वर्शाअश्रम-धर्म का पालन प्रजा करती थी, उसमें ऊँची-नीची 
श्रेणियाँ थीं; उसमें ढुछ काम छोटे माने जाते थे, कुछ बड़े। 
फावड़ा लेकर मिद्टी खेदनेवाले ओर कलम ज्ञेकर वेदांतसूत्र लिखने- 
वाले के काम एक ही काटि के नहीं माने जाते थे। ऐसे दा काम 
अब भी एक दृष्टि से नहीं देखे जाते। जल्ञोक-हदृष्टि उनमें भेद कर 
ही लेती है। इस भेद का किसी प्रकार की चिकनी-चुपड़ी भाषा 

या पाषंड नहीं मिटा सकता। इस भेद के रहते भी- 

बरनाश्रम निज्र नित्र धरम निरत बंद-पथ लेग। 

चलहि' सदा पावहि' सुख नहि' भय साक् न रोग ॥ 
छोटे समझे जानेवाले काम करनेवाले बड़े काम करनेवालों को 
ईंष्या और द्वंष की दृष्टि से क्यों नहीं देखते थे ? वे यह क्यों नहीं 
कहते थे कि “हम क्‍यों फावड़ा चल्लावें, क्यों दूकान पर बैठ ? भूमि 
के अधिकारी क्यों न बनें ? गद्दी क्गाकर धर्म-सभा में क्‍योंन 
बेठें ?? समाज को अव्यवस्थित करनेवाले इस भाव का रोकनेवाली 
पहली बात तो थी समाज के प्रति कक्तव्य के भार का नीची श्रेणियों 
में जाकर क्रमश: कम होना। ब्राह्मणों ओर ज्षत्रियों का लाकहित 
के लिये अपने व्यक्तिगत सुख का हर घड़ी त्याग करने फे लिये 
तैयार रहना पड़ता था। ब्राह्मणों को ते सदा अपने व्यक्तिगत 
सांसारिक सुख की मात्रा कम रखनी पड़ती थी। ज्षत्रियों को 
अवसर-विशेष पर अपना सर्वेस्व--अपने प्राण तक--छोड़ने के लिये 
उद्यत होना पड़ता था। शेष वर्गों को अपने व्यक्तिगत या पारिवा- 
रिक सुख की व्यवस्था क॑ लिये सब अवस्थाओं में पूरा अवकाश 
रहता था। अत: उच्च वर्गों में अधिक मान या अधिक अ्रधिकार 
के साथ अधिक कठिन कत्तंब्यों की योजना और निम्न वर्गों में कम 
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मान और कस सुख के साथ अधिक अवस्थाओं में आराम की 
योजना जीवन-निवांह की दृष्टि से म्थिति में सामंजरय रखती थी | 

जब तक उच्च श्रेणियों क॑ कत्तव्य की कठिनता प्रत्यक्ष रहेगी-- 
कठिनता के साज्ञात्कार के अवसर आते रहेंगे--तबव तक नीची 
श्रेणियों में इंष्या-द्रेष का भाव नहीं ज!ग्रत हो सकता। जब तू 
वे क्षत्रियों का अपने चारों ओर धन-जन की रक्षा में तत्पर देखेंगे, 
ब्राह्मणों का ज्ञान की रक्षा और वृद्धि में सब कुछ त्यागकर ल्वगे हुए 
पावेंगे, तब तक वे अपना सब कुछ उन्हीं की बदालत समझेंगे और 
उनके प्रति उनमें कृतज्ञता, श्रद्धा आर सान का भाव बना रहेगा। 
जब कत्तव्य-भाग शिथिल पड़ेगा और अधिकार-भाग ज्यों का त्यों 
रहेगा, तब स्थिति-विधघातिनी विषमता उत्पन्न हागी। ऊँची श्रेणियों 
के अधिकार-प्रयाग में ही प्रवृत्त हाने से नीची श्रेणियों का क्रमश: 
जीवन-निर्वाह में कठिनता दिखाई देगी। वर्ण-व्यवस्था की छोटाई- 
बड़ाई का यह अमिप्राय नहीं था कि छोटी श्रेणी के लोग दुःख ही 
में समय कार्टे और जीवन के सार सुभीते बड़ी #ंणी के लोगों का 
ही रहें। रामराज्य में सब अपनी स्थिति में प्रसन्न थे-- 

नहि दरिद्व काड दुखी न दीना | नहि कोड अबुध न ल्षच्छुन-हीना ॥ 

सब निहस धरमरत पुनी,| नर अरु नारि चतुर सब गुनी ॥ 

सब गुनस्य पंडित सथ ग्यानी | सब कृतग्य नहि' कपट सयानी ॥ 

इतनी बड़ी जनता के पूण सुख की व्यवस्था साधारण परिश्रम 
का काम नहीं है; पर राज्ञा के लिये वह आवश्यक है-- 

जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी। सो नुप अवसि नरक-अधिकारी ॥॥|..- 

ऊँची श्रेणियों के कत्तेअ्य की पुष्ट व्यवस्था न होने से ही योरप 
में नीची श्रेणियों में ईप्या, ठ्रेष और अहंकार का प्राबल्य हुआ जिससे 
लाभ उठाकर लिनितः अपने समय में महात्मा बना रहा। समाज 
की ऐसी वृत्तियों पर स्थित 'माहात्म्य” का स्वीकार धार अमंगल का 
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सूचक है। मूर्ख जनता के इस माहात्म्य-प्रदान पर न भूलना 
चाहिए, यह बात गोस्वामीजी साफ साफ कहते हैं-- 
तुलसी भेड़ी की धैेसनि, जड़ जनता-सनमान । 
डपञ्ञत ही अभिमान से।, खोवत मूढ़ अपान ॥ 

जड़ जनता के सम्मान का पात्र वही होगा जे उसके अनुकूल 
कार्य्य करेगा । ऐसा काय्ये लेक-मंगलकारी कभी नहों हे। सकता | 
जनता के किसी भाग की दुबृत्तियों के सहारे जे व्यवस्था स्थापित 
होगी, उसमें गुण, शील, कला-काशल, बल-बुद्धि के असामान्य 
उत्कर्ष की संभावना कभी नहीं रहेगी, प्रतिभा का विकास कभी नहीं 
होगा। रूस से भारी भारी विद्वानों श्रार गुणियों का भागना इस 
बात का आभास दे रहा हे। अहठ्प शक्तिवालें की अहंकार-वृत्ति 
को तुष्ट करनेवाला 'साम्य? शब्द ही उत्कषे का विरोधी है। उत्कर्ष 
विशेष परिस्थिति में होता है। परिस्थिति-विशेष के अनुरूप किसी 
वर्ग में विशेषता का प्रादुर्भाव ही उत्कष या विक्रास कहत्लाता है, 
इस बात का आजकल के विकासवादी भी अच्छी,तरह जानते हैं। 
इस उत्कष का विरोधी साम्य जहाँ हो, उसे हमारे यहाँ के लोग 
अधेर नगरी? कहते आए हैं। 

गेस्वामीजी ने कलिकाल का जो चित्र खोंचा है, वह उन्हीं के 
समय का है। उसमें उन्होंने (साधारण धर्म” और “विशेष धर्म? दोनों 
का हास दिखाया है। साधारण धर्म के हास की निंदा ते सबको 
अच्छी लगती है, पर विशेष धर्म के हास की निंदा--समाज-व्यवस्था 
के उल्लंघन की निदा--आजकल की अव्यवस्था का अपने महत्त्व का 
द्वार समझनेवाले कुछ लोगों का नहीं सुहाती। वे इन चैौपाइयों 
में तुतसीदासजी की संक्रीण-हृदयता देखते हैं--.. 

बिराचार जो ख्र॒तिपथ त्यागी । कलिजुग सोाह ग्यानी बैरागी | 
सूद द्विजन्ह उपदेसहि' ग्याना । मेलि जनेऊ ल्लेहि' कुदाना |। 


लेक-नीति और मर्य्यादावाद थू्‌? 


जे बरनाथम तेल्ि कुम्हारा | स्वपच किरात काकू ऋछवारा |॥ 

नारि भुई घर संपति नासी। मूड मुड़ाइ होहि संन्याली ॥ 

ते बिप्रन सन पति पुजावहि' । उभय ल्लोक निजञ्ञ हाथ नसावहि' ॥ 

सूद करहि जप तप व्रत दाना । बेठि बरासन कहहि' घुराना ॥ 

पर इसी प्रसंग में गोस्वामीजी के इस कथन को वे बड़े आनंद 

से स्वीकार करते हैं-- 

क्षिप्र निरच्छर लोलुप कामी | निराचार सठ बृषली-स्वामी ॥ 

गेास्वामीजी कट्टर म्यादाबादी थे, यह पहले कहा जा चुका 

है। मर्यादा का भंग वे लाक के लिये मंगलकारी नहीं सम्रते थे । 
सर्य्यादा का उल्लंघन देखकर ही बत्तरामजी वरासन पर बैठकर 
पुराण कहते हुए सृत पर हल लेकर दोड़े थे। शाद्रों के प्रति यदि 
घर्म और न्याय का पूर्ण पालन किया जाय, तो गोस्वामोजी उनके 
कमे को ऐसा! कष्टप्रद नहों समझते थे कि उसे छोड़ना आवश्यक 
हे। यह पहले कहा जा चुका है कि बण-विभाग केवल कर्म-विभाग 
नहीं है, भाव-विभाग भी है। श्रद्धा, भक्ति, दया, क्षमा आदि उदात्त 
वृत्तियों के निवित अनुष्ठान और अभ्यास के लिये भी वे समाज्न में 
छेाटी बड़ी श्रेणियों का विधान आवश्यक समझते थे। इन भावों 
के लिये आल्वंबन दूँढ़ना एकदम व्यक्ति के ऊपर ही नहीं छोड़ा गया 
था । इनके आलतंबनों की प्रतिष्ठा समाज ने कर दी थी | समाज में 
बहुत से ऐसे अनुन्नत अंतःकरण के प्राणी होते हैं, जे इन आलंबनों 
को नहीं चुन सकते | अत: उन्हें स्थृूत्त रूप से यह बता दिया गया 
कि अमुक्त वग यह कार्य करता है, भरत: वह तुम्हारी दया का पात्र 
है; अमुक वग इस काण्ये के लिये नियत है, अत: वह तुम्हारी श्रद्धा 
का पात्र है। यदि उच्च वर्ग का कोई मनुष्य अपने धमम से च्युत 
है, तो उसकी विगहंणा, उसके शासन और उसके सुधार का भार 
राज्य के या उसके वर्ग के ऊपर है, निम्न वर्ग के लोगों पर नहीं । 
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अत: लोक-मर्य्यादा की दृष्टि से निम्न वर्ग के लोगों का धर्म यही है 
कि उस पर श्रद्धा का भाव रखें; न रख सकें तो कम से कम प्रकट 
करते रहें। इसे गोरवामीजी का 5028] 682976 समम्रिए 
इसी भाव से उन्हेंने प्रसिद्ध नीतिज्ञ श्र लेाक-व्यवस्थापक चाणक्य 
का यह वबचन-- 
पतितो5पि दह्विजः श्रेष्ठो न च शूद्वों जितेन्द्रियः । 
अनुवाद करके रख दिया है--- 
पूजिय बिप्र सील-गुन-हीना । सूद न ग्रुन-गन-ग्यान-प्रथीना ॥ 
जिसे कुछ जल्लञाग उनका जातीय पक्षपात समभते हैं। जातीय पतक्ष- 
पात से उस विरक्त महात्मा से क्या मतलब जो कहता है-... 
छोग कहें पेु सो न साचु न सेंकाचु मरे, 
ब्याह न बरेखी जाति पांति न चह्दत हों ! 
काक भुशुंडि की जन्मांतरवाल्ी कथा द्वारा गोस्वामीजी ने प्रकट 
कर दिया है कि ल्ोक-मर्य्यादा और शिष्टता के उल्लंघन को वे 
कितना बुरा समझते थे। काक भुशुंडि अपने शुद्र-जन्म की बात 
कहते हैं-.- 
एक बार हरि-मंदिर जपत रहेडँ सिच-नाम । 
ग्रुरु आएउ अमिमान तें उठि नहि' कीन्ह प्रनाम ॥ 
गुरु दुयालु नहि' कछु कहेड उर न रोष छूवल्लेस । 
अति अघ गुरु अपमानता सहि नहि' सके महेस ॥ 
संदिर मरक्त भई नभ-बानी। रे हतसार्य अग्य अभिमानी | 
जद्यपि तब गुरु के महि' क्रोधा। अति कृपालु उर सम्यक बाधा ॥ 
तद॒पि साप हठि देइहडँ तोहीं । नीति-बिरोध सुहाइ न मोदी ॥ 
जा नहि' ढंड करें सठ तोरा  अष्ट हाद स्रति-मारग मोरा ॥ 
अति-पतिपादित ल्ोक-नीति और समाज के सुख का विधान 
करनवाली शिष्टता के ऐसे भारी समधथेक होकर वे अशिष्ट संप्रदायों 
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की उच्छू खलता, बड़ों के प्रति उनकी अवज्ञा चुपचाप केसे देख 
सकते थे ९ 

ब्राह्मण और शूद्, छेटे और बड़े के बीच कसा व्यवहार वे 
डचित समझते थे, यह चित्रकूट में वशिष्ठ और निषाद के मिलने 
में देखिए- 

प्रेस) पुल्तकि केवट कहि नामू | कीन्ह दूरि ते दंड प्रनाम्‌ ।। 

रामसखा ऋषि बरबस संठा | जनु महि लुठत सनेह समेटा ॥। 

केवट अपनी छोाटाई को विचार से वशिए्ठ ऐसे ऋषीखर को 
दूर ही से प्रणाम करता है, पर ऋषि अपने हृदय की उदच्चता का 
परिचय देकर उसे बार बार गले लगाते हैं । वह हृटता जाता है, 
वे उसे बरबस?” मेंटदे हैं। इस उच्चता से किस नीच को द्वृष है! 
सकता है ? यह उच्चता किसे खलनेवाली हा सकती है ९ 

काक भुशुंडिवाले मामले में शिवजी ने शाप देकर ज्ञोकमत की 
रक्षा की और काक भुशुंडि के गुरु ने कुछ न कहकर साधुमत# का 
अनुसरण किया । साधुमत का अनुसरण व्यक्तिगत साधन है, लोक- 
मत लोकशासन के लिये हैे। इन दोनों का सामंजस्य गोस्वामीजी 
की घरंभावना के भीतर है । चित्रकूट में भरत की ओर से वशिष्ठजी 
जब सभा में प्रस्ताव करने उठते हैं, तब राम से कहते हैं-- 

भरत-बिनय सादर सुनिय करिय बिचार बहोारि । 
करब साधुमत, लेकमत नृप्नय निगम बिचारि ॥ 


गोस्वामीजी अपने राम या ईश्वर तक का लोकमत के वशीभूत 
कहते हें-- 
लोक एक भांति को, त्रिज्षोकनाथ लोकबस, 
आपने न सोच, स्वासी-सोच ही खुखात हों। 


# उप्ता संत के इहे बढ़ाई | मंद करत जो करदि' भलाई ॥ 


५७ गोस्वामी तुलसीदास 


जब कि दुनिया एक झुँह से तुलसी को बुरा कह रही है तब उन्हें 
अपनाने का विचार करके राम बड़े असमंजस में पड़े गे । तुलसी के 
राम रूच्छाचारी शासक नहों; वे लोक के वशीभूत हैं क्योंकि लोक 
भी वास्तव में उन्हीं का व्यक्त विस्तार है । 

अब तक जे कुछ कहा गया, उससे गोस्वामीजी व्यक्तिवाद 
([74एं0प्रश्चांडा) के विरोधी और लेकवाद (802 8॥877) के 
समथेक से लगते हैं। व्यक्तिवाद के विरुद्ध उनकी ध्वनि स्थान 
स्थान पर सुनाई पड़ती है; जेसे-- 

( के ) सारग सोइ जा कह जो भावा । 

(ख ) स्वारथ-सहित सनेह सब, रुचि अनुहरत अचार । 

पर उनके ले।कवाद की भी मर्यादा है। उनका लेाकवाद वह 
ले।कवाद नहीं है, जिसका अकांड तांडव रूस में हो रहा है। वे 
व्यक्ति की स्वतंत्रता का हरण नहों चाहते जिसमें व्यक्ति इच्छानुसार 
हाथ-पैर भी न हिला सके; अपने श्रम, शक्ति और गुण का अपने 
लिये काई फल ही न देख सके । वे व्यक्ति के आचरण का इतना 
ही प्रतिबंध चाहते हैं जितने से दूसरों के जीवन-मार्ग में बाधा न 
पड़े आर हृदय की उदात्त बृत्तियों के साथ ल्ीकिक संबंधे| का साम॑- 
जस्य बना रहे । राजा-प्रजा, उच्च-नीच, धनी-दरिद्र, सबल-निबंल, 
शास्य-शासक, मूखे-पंडित, पति-पत्नी, गुरु-शिष्य, पिता-पुत्र इत्यादि 
भेदों कं कारण जा अनेकरूपात्मक संबंध प्रतिष्ठित हैं, उनके निर्वाह 
के अनुकूल मन ( भाव ), वचन और कम की व्यवस्था ही उनका 
लक्ष्य है; क्योंकि इन संबंधों के सम्यक्‌ निर्वाह से ही वे सबका 
कल्याण मानते हैं। इन संबंधें की उपेक्ता करनेवाले व्यक्ति-प्राधान्य- 
वाद के वे अवश्य विरोधी हैं । 

समाज की इस आदशे व्यवस्था के बीच ख््रियों और शूद्रों का 
स्थान क्या है, आजकल के सुधारक इसका पता लगाना बहुत 
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जरूरी समभेंगे। उन्हें यह जानना चाहिए कि तुलसीदासजी 
कट्टर मर्य्यादावादी थे, कारय्यक्षेत्रों के प्राचीन विभाग क॑ पूरे समथेक 
थे। पुरुषों की अधीनता में रहकर यगृहस्थी का काय सभालना ही 
वे स्त्रियों के लिये बहुत समझते थे । उन्हें घर के बाहर निञ्मालने- 
वाली स्वतंत्रता का वे बुरा समझते थे। पर यह भी समक्त रखना 
चाहिए कि 'जिसि स्वतंत्र हाइ बिगरहि नारी? कहते समय उनका 
ध्यान ऐसी ही ख्रियों पर था जेसी कि साधारणत: पाई ज्ञाती हैं, 
गार्गी और मैत्रेयी की ओर नहीं । उन्हें गार्गी ओर मैन्रेयी बनाने 
की चिता उन्होंने कहीं प्रकट नहीं की है। हाँ. भक्ति का अधिकार 
जैसे सबका है, वैसे ही उनका भी। मीराबाई का लिखा हुआ 
जे। पद ( विनय का ) कहा जाता है, उससे प्रकट होता है कि 
'भक्तिमार्गः में सबका उत्साहित करने के लिये वे तैयार रहते थे | 
इसमें वे किसी बात की रिआायत नहों रखते थे। रामभक्ति में 
यदि परिवार या समाज बाधक हो रहा है. ते उसे छोड़ने की राय 
वे बेधड़क देंगे--पर उन्हों का जिन्हें वे भक्तिमाग में पका समकेंगे . 
सब ख्रयाँ घरों से निकलकर वैरागियों की सेवा में लग जायें, यह 
अभिप्राय उनका कदापि नहीं। खियों के लिये साधारण उपदेश 
उनका वहीं सममकना चाहिए जे ऋषि-वधू? ने 'सरल मद बानी! से 
सीताजी का दिया था । 

उन पर स्त्रियों की निंदा का महापातक लगाया जाता है; पर 
यह अपराध उन्हेंने अपनी विरति की पुष्टि के लिये किया है । उसे 
उनका वैरागीपन समभना चाहिए। सब रूपों में स्लियां की निदा 
उन्होंने नहीं की है। कंबल प्रमदा या कामिनी के रूप सें, दांपत्य- 
रति के आलंबन क॑ रूप में, की है,.--माता, पुत्री, भगिनी आदि के 
रूप में नहीं। इससे सिद्ध है कि ख्रो-जाति क॑ प्रति उन्हें कोई द्वेष 
नहीं था। अत: उक्त रूप में खियों की जा निदा उन्होंने की है, वह 
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अधिकतर ते अपने ऐसे और विरक्तों के वैराग्य का दृढ़ करने के लिये, 
और कुछ लेक की अत्यंव आसक्ति का कम करने के विचार से। 
उन्होंने प्रत्येक श्रेणी के मनुष्यों के लिये कुछ न कुछ कहा है। उनकी 
कुछ बाते' तो विरक्त साधुश्रों के लिये हैं, कुछ साधारण ग्रहस्थें के 
लिये, कुछ विद्वानों और पंडितों के लिये। अतः स्त्रियों का जे स्थान 
स्थान पर बुरा कहा है, उसका ठोक तात्पय यह नहीं कि वे सचमुच 
वैसी ही होती हैं, बल्कि यह मतलब है कि उनमें आसक्त होने से 
बचने के लिये उन्हें वैसा ही मान लेना चाहिए। किसी वस्तु से 
विरक्त करना जिसका उद्देश्य है, वह अपने उद्देश्य का साधन उसे बुरा 
कहकर ही कर सकता है। अतः स्त्रियों के संबंध में गेस्वामीजी ने 
जे कहा है, वह सिद्धां त-वाक्य नहीं है, श्रथेवाद मात्र है। पर उद्दिष्ट 
प्रभाव उत्पन्न करने के लिये इस युक्ति का अवल्लंबन गाम्वामीजी ऐसे 
उदार ओर सरल-प्रकृति के महात्मा के लिये सर्वेधा उचित था, यह 
नहीं कहा जा सकता; क्योंकि खतरियाँ भी मनुष्य हैं-- निंदा से उनका 
जी दुख सकता है। खियों से काम उत्पन्न होता है, धन से लोभ 
उत्पन्न होता है, प्रभुता से मद उत्पन्न होता है; इसलिये काम, मद, 
लोभ आदि से बचने की उत्तेजना उत्पन्न करने के लिये वैराग्य का 
उपदेश देनेवाले कंचन, कामिनी ओर प्रभुत्व की निंदा कर दिया करते 
हैँ । बस इसी रीति का पालन बाबाजी ने भी किया है। वे थे 
ते वैरागी ही | यदि काई संन्यासिनी अपनी बहिनें का काम क्रोध 
आदि से बचने का उपदेश देने बेठे ते पुरुषों का इसी प्रकार अपावन! 
श्रार (सब अवगुणों की खान! कह सकती है| पुरुष-पतंगों के लिये 
गोसवामीजी ने स्त्रियों को जिस प्रकार दीपशिखा कहा है, उसी प्रकार 
खत्री-पतंगियों के लिये वह पुरुषों का भाड़ कहेगी । 
सिद्धांव ओर अथेवाद में भेद न समझने के कारण ही गोस्वामी जी 
की बहुत सी उक्तियों को लेकर ज्ञाग परस्पर विशेध आदि दिखाया 


लेक-नीति ओर म्यादाबाद थछ 


करते हैं। वे प्रसंग विशेष में कवि के भीतरी उद्देश्य की खोज न 
करके कंवत्त शब्दाथे ग्रहण करके तकं-वितर्क करते हैं। जेले एक 
स्थान पर वे कहते हैं-. 

“सठ सुधरहि' सतरसंगति पाई | पारस परसि छकुब्ातु खुहाई ।।”' 

फिर दूसरे स्थान पर कहते हैं-- 

“नीच निचाई नहि' तज्ञें जो पावे' सतसंग ।”? 

इनमें से प्रथम उक्ति सत्संग की महिमा दृदयंगम कराने के लिये 
कही गई है ओर दूसरी उक्ति नीच या शठ की भीषणता दिखाने के 
लिये। एक्क का उद्देश्य हे सत्संग की स्तुति ओर दूसरी का दुजन 
की निदा। अत: ये दोनां कथन सिद्धांतरूप में नहीं हैं. अथेवाद के 
रूप में है। ये पूण सत्य नहीं हे. आंशिक सत्य है जिनका उत्लेख 
कवि, उपदेशक झादि प्रभाव उत्पन्न करने के लिये करते है । काव्य 
का डहेश्य शुद्ध विवेचन द्वारा सिद्धांत-निरूपण नहीं होता, रसे[- 
त्पादन या भाव-संचार होता है। बुद्धि की क्रिया की कविजन 
आंशिक सहायता ही लेते दे | 

अब रहे शूद्र | समाज चाहे किसी ढंग का हो, उसमें छोटे काम 
करनेवाले तथा अपनी स्थिति के अनुसार अल्प विद्या, बुद्धि, शीज 
ओर शक्ति रखनेवाले कुछ न कुछ रहेंगे ही। ऊँची स्थितिवालों 
के लिये जिस प्रकार इन छोटी रिथति के ज्ञोगे| की रक्षा ओर सहा- 
यता करना तथा उनके साथ कामल व्यवहार करना आवश्यक है, 
डसी प्रकार इन छोटी स्थितिवालों के लिये बड़ी स्थितिवात्तों के 
प्रति आदर और सम्प्रान प्रदर्शित करना भी | नीचोी श्रेणी के लोग 
यदि अहंकार से उन्मत्त होकर ऊँची श्रेणी के लोगों का अपमान 
करने पर उद्यत हों, तो व्यावहारिक दृष्टि से उच्चता किसी काम की 
न रह जाय। विद्या, बुद्धि, बल, पराक्रम, शीज और वैभव यदि 
अका रण अपमान से कुछ अधिक रक्षा न कर सके ते उनका सासा- 
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जिक मूल्य कुछ भी नहीं । ऊँची नीची श्रेणियाँ समाज में बराबर 
थीं ओर बराबर रहेंगी । अत: शूद्र शब्द का नीची श्रेणी के मनुष्य 
का--कुल, शील, विद्या, बुद्धि, शक्ति आदि सब में अत्यंत न्‍्यून का - 
बेधक सानना चाहिए। इतनी न्‍्यूनताओं को अलग अछ्वग न 
लिखकर वर्णे-विभाग के आधार पर उन सबके लिये एक शब्द का 
व्यवहार कर दिया गया है। इस बात को मनुष्य-जातियों का अ्रनु- 
संघान करनेवाले आधुनिक लेखकों ने भी स्वीकार किया है कि 
वन्य और असभ्य जातियाँ उन्हीं का आ्रादर-सम्मान करती हैं जो 
उनमें भय उत्पन्न कर सकते हैं। यही दशा गँँवारों की है। इस 
बात की गेारवासीजी ने अपनी इस चोपाई में कहा है-- 
ढोल, गंवार, शूद्ध, पशु, नारी | ये सब ताइन के अधिकारी ॥ 

जिससे कुछ लोग इतना चिढ़ते हैं। चिढ़ने का कारण है ताड़न! 
शब्द जो ढोल शब्द के योग में आल्ंकारिक चमत्कार उत्पन्न करने 
के लिये लाया गया है। 'खरी? का समावेश भी सुरुचि-विरुद्ध लगता 
है; पर वैरागी समककर उनकी बात का बुरा न मानना चाहिए । 


शील-साधना और भक्ति 


लेक-मय्यादा-पालन की ओर जनता का ध्यान दिलाने के साथ 
ही गारवामीजी ने अंत:करण की सामान्य से अधिक उच्चता संपा- 
दन क॑ लिये शीज्ञोत्कष की साधना का जे अभ्यास-मार्ग मानव- 
हृदय क॑ बीच से निकाला, वह अत्यत आले।कपूर्ण और आकर्षक है | 
शील के असामान्य उत्कष को प्रेम और भक्ति का आत्वबन स्थिर 
करके उन्होंने सदाचार और भक्ति का अन्योन्याश्रित करक॑ दिखा 
दिया। उन्होंने राम के शीज्ष का ऐसा विशद ओर म्मस्पर्शी चित्र 
किया कि मनुष्य का हृदय उसकी ओर झ्राप से आप आकृषित हो | 
ऐसे शोल-स्वरूप का देखकर भी जिसका हृदय द्रवीमूत न हो, उसे 
गारवामीजी जड़ समझते है। वे कहते हैं-- 
सुचि सीतापति सील सुभाड । 
मोद न मन, तन पुलक, नयन जल से नर खेहर खाड ॥ 
सिसुपन त॑ पितु मातु बंधु गुरु खेवक सचिव सखाउ। 
कहत राम बिघुबदुन रिसीहें सम्नेहु लखेड न काउ ॥ 
खेलत संग अ्रज्ुज बालक नित जुगवत अ्नद अपाड। 
जीति हारि चुचुकारि दुज़्ारा देत दिवावत दाड॥ 
सिल्ला स्ाप-लेताप-बिग्त भाई परखत पावन पाड। 
दुई सुगति से न हेरि हरष हिय, चरन छुए का पदिताड ।' 
भवधनु भंजि बिदरि भूपति अ्गुनाथ खाइ गएु ताड। 
छुमि अपराध छुमाइ पाय परि इतो न अनत समाड ॥ 
कह्योँ राज बन दिये नारि-बस गरि रालानि गये राड। 
ता कुमातु के मन जागवत ज्यों निज तनु मरम कुबाड ॥। 
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कपि-सेवा बस भए कनोड़े, कह्यो। पवन सुत खाउ । 
दबे को न कछ ऋचिया हों, घनिक्र तू पत्र लिखाउ॥ 
अपनाए सुम्रोवच-बिभीषय तिन न तज्यो छुल-छाड। 
भरत-सभा सनमानि सराहत होत न हृदय अ्रघाड ॥ 
निज्ञ करुना-करतृति भ्रगत पर चपत चल्षत चरचाड। 
सकृत प्रनाम सुनत जस घरनन सुनत कहत “फिरि गाउ”? ॥ 
इस दया, इस क्षमा, इस संकाच-भाव, इस कृतज्ञता, इस विनय, 
इस सरलता को राम ऐसे सर्व-शक्ति-संपन्न आश्रय में जे! लेकोत्तर 
चमत्कार प्राप्त हुआ है, वह अन्यत्र दुलेभ है। शोल और. शक्ति 
के इस संयोग में सनुष्य ईश्वर के लाकपालक रूप का दशेन करके 
गद॒द हा जाता है। जो गद्ढद न हो, उसे मनुष्यता से नीची कोटि 
में समकना चाहिए। अपत्तामथ्ये के योग में इन उच्च वृत्तियों के 
शुद्ध स्वरूप का साज्ञात्कार नहों हो सकता। राम में शोल की यह 
अभिव्यक्ति आकस्मिक नहीं --अवस र-विशेष की प्रवृत्ति नहीं---उनके 
स्वभाव के अरतगंत है, इसका निम्चय कराने के लिये बाबाजी उसे 
'सिसुपन' से लेकर अंत तक दिखाते हैं। यह सुशीज्ञता राम के 
स्वरूप के अंतर्गत है। जे। इस शील-स्वरूप पर मोहित होगा, वही 
राम पर पूण रूप से मुग्ध हो सकता है। 
भगवान्‌ का जे प्रतीक तुलसीदासजी ने लेक के सम्मुख रखा 
है, भक्ति का जो प्रकृत आह्लंबन उन्होंने खड़ा किया है, उसमें सौंदय्य 
शक्ति और शील तीनों विभूतियों की पराकाष्टा है। सगुणेपासना 
के ये तीन सापान हैं जिन पर हृदय क्रमश: टिकता हुआ उच्चता 
की ओर बढ़ता है। - इनमें से प्रथम सेोपान ऐसा सरक्त है कि ख्री- 
पुरुष, मूख-पंडित, राजा-रंक सब उस पर अपने हृदय को बिना 
प्रयास अड़ा देते हैं। इसकी स्थापना गास्वामीजी ने राम के रूप- 
साधुय्ये का अत्यंत मनोहर चित्रण करके की है। शील और शक्ति 


शील-साधना ओर भक्ति हृ? 


से अलग अकेले सैंदय्ये का प्रभाव देखना हो ते! वन ज्ञाते हुए राम- 

जानकी को देखने पर ग्राम-वधुओं की दशा देखिए--- 

(क) त॒लूखी रही हैं ठाढ़ो, पाइन गढ़ी सी छाढ़ी, 

कान जाने कहाँ ते आई, कान की, को ही ॥ 

(ख) बनिता बनी ध्यामज्ञ गार के बीच बिलेकहु री सखि | मेहि सी हो। 
मग-जोग न, क्लामल्न क्‍यों चलिहें ? सकुचाति मद्दी पद-पंक्रज छूवे। 
तुलसी सुनि ग्राम-बधू बिथकी, पुलकीं तन ओ चल्ले ल्लोचन च्वे । 
सब भांति सनाइर मोहन रूए, अनूप हैं भूत के बालक ह्वे ॥ 
यह सौंदय्य उन भेजी खियों की दया को कैसा आर्का ते 

करता है। वे खड़ी खड़ी पछताती हैं कि-- 

पार्यन ते। पनहीं न, पयादेहि' क्‍यों चलिहैें? सकुचात हिये। है । 

ऐसी अनंत रूपराशि के सामीप्य-ला भ के लिये, उसके प्रति सुहृद्‌- 
भाव प्रदर्शित करने के लिये जी लत्षचता है। प्रामीण स्त्रियों ने 
जिनके अलेै।किक रूप को देखा, अब उनके वचन सुनने को वे उत्कं- 
ठित हो रही हैं--- 

धरि धीर कहें “चत्ु देखिय जाइ जहाँ सजनी | रजनी रहिहै ! 

सुत्र पाइहें कान सुने बतियाँ, कल्न आपुस में कहु पे कहिहं ॥! 

परिचय बढ़ाने की इस उत्कंठा के साथ आत्मल्ाग” की भी 
प्रेरणा आप से आप हो रही है; और वे कहती हैं-- 

#कहि है जग पेच, न सोच कछू, फल लेन आपन ते लहिहैं ।” 

कैसे पवितन्न प्रेम का उद्धार है | इस प्रेम में काम-वासना का कुछ 
भी लेश नहीं है। राम-जानकी के दांपत्य-भाव को देख वे गद्गद 
हो रही हैं-- 

“पीस जदा, उर बाहु बिसाक्ष, बिल्लाचन लाल, तिरीछी सी स्महैं ! 

तून, सरासन, बान धरे, तुलसी बन-मारग में सुठि सोहें ॥ 
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सादर बारहि बार सुभाय चिते तुम त्यों हमरो मन मोहैं।” 
पूछति ग्रामबधू सिय से “कही साँबरे से, सखि, रावरे को हैं १? 
“चित तुम त्यों हमरे मन मेहैं? कैसा भाव-गर्भित वाक्य है । 
इसमें एक ओएर ते राम के आचरण की पविन्नता और दूसरी ओर 
प्रास-वनिताओं के प्रेमभाव की पविच्रता दोनों एक साथ ऋलकती 
हैं। राम सीता की ओर ही देखते हैं, उन ख््रियों की ओर नहीं । 
उन खत्रियों की ओर ताकते ते वे कहतीं कि “चितै हम त्यों हमरे 
मन मोहें? । उनके मेहित होने के हम कुछ कुछ कृष्ण की चित- 
वन पर गोपियों के मोहित होने के समान ही समझते | अतः हम! 
के स्थान पर इस तुम? शब्द सें कोई स्थूल दृष्टि से चाहे 'असंगतिः 
का ही चमत्कार देख संतोष कर ले, पर इसके भीतर जो पवित्र भाव- 
व्यंजना है, वही सारे वाक्य का सर्वस्व है। 
इस सौंदय्य-राशि के बीच में शील की थाड़ी सी मदुल आभा 
भी गोसर्वामीजी दिखा देते हैं--- 
सुनि सुचि सरल सनेह सुहावने आम-बधुन्ह के बैन । 
तुल्लसी प्रभ्म॒ तरु-तर बिल्ब, किए प्रम-कनौड़े के न ॥। 
यह सुचि सरल सनेह' तुरंत समाप्त नहीं हो गया, बहुत दिनों 
तक बना रहा--कान जाने जीवन भर बना रहा हो। राम के चलने 
जाने पर बहुत दिनों पीछे तक, जान-पहचान न होते हुए भी, उनकी 
चर्चा चलती रही--. 
बहुत दिन बीते सुधि कछु न ल्ही ! 
गए जे पथिक गोरे खाँवरे सल्वोने, सखि ! संग नारि सुकुमारि रही |! 
जाबि-पहिचानि बिनु आए तें, आपने हू ते, आनहूँ त॑ प्यारे प्रियतम उपही। 
बहुरि बिन्नोकिबे कबहुँक कहत, तनु पुलक, नयन जल्ञधार बही ॥ 
जिसके सेोंदय्ये पर ध्यान टिक गया, जिसके प्रति प्रेम का 
प्राहुभोव हो। गया, उसकी और बातें में भी जी लगने लगता है । 
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उसमें यदि बल, पराक्रम आदि भी दिखाई दे ते! उस बल-पराक्रम 
के महत्त्व का अनुभव हृदय बड़े आनंद से करता है। गेस्वामीजी 
ने राम के अलौकिक सौंदय्य का दशेन कराने के साथ ही उनकी 
अतल्ौकिक शक्ति का भी साज्ञात्कार कराया है। इंश्वरावतार उस 
राम से बढ़कर शक्तिमान्‌ विश्व में कान हे! सकता है ' लव लिमेष पर - 
मान जुग, काल जासु कादंड |!” इस अनंत सौंदय्ये और अनंत 
शक्ति में अनंत शील की योजना हो जाने से भगवान्‌ का सगुण रूप 
पूणे है| जाता है। शील्ष! तक आने का कैसा सुगम और मनेहर 
मार्ग बाबाजी ने तैयार किया है! सौंदय्य के प्रभाव से हृदय को 
वशीभूत करके शक्ति के अलौकिक प्रदर्शन से उसे चकित करते 
हुए अंत में वे उसे 'शील” या “धरम! क॑ रमणोय रूप की ओर आप 
से आप आकषित होने के लिये छोड़ देते हैं। जब इस शीज्ञ के 
मने।हर रूप की ओर मनुष्य आकर्षित हो जाता है और अपनी 
वृत्तियों का उसके मेल में देखना चाहता है, तब जाकर वह भक्ति 
का अधिकारी होता है। जो केवल बाह्य सौंदय्ये पर मुग्ध हेकर 
ओर अपूर्व शक्ति पर चकित होकर ही रह गया, शील! की ओर 
आकर्षित होकर उसकी साधना में तत्पर न हुआ, वह भक्ति का 
अधिकारी न हुआ। इस आविकार-प्राप्ति की उत्कंठा गास्वामीजी 
ने कैसे स्पष्ट शब्दों में प्रकट की है, देखिए-- 


कब्रहुँक हों यहि रहनि रहेंगो ? 
श्री रघुनाथ-कृपालु - कृपा त संत-सुभाव गहोंगा ॥ 
यथा क्षाभ संताष सदा, काहू सेों कछु न चहैगो । 
परद्दित-निरत निरंतर सन क्रम बचन नेस निबहोंगो ॥ 
परुष बचन अति दुसह अवण सुबि तेहि पावक न दुहांगा ! 


बिगत समान, सम सीतज्न मन, पर गुन, नहिं दोख, कहोंगो ।। 
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परिहरि देह-जनित चिंता, दुख सुख समबुद्धि सहैं।गो। 
तुलसिदास प्रभु यहि पथ रहि अबिचद्य हरिभक्ति ल्वहँंगो। 


शील-साधना की इस उच्च भूमि में पाठक देख सकते हैं कि 
विरति या वेराग्य आप से आप मिलता हुआ है। पर लेक-कर्त्तव्यां 
से विमुख करनेवाला वेराग्य नहीं--परहित-चिंतन से अलग 
करनेवाला वैराग्य नहीं--अपनी प्रथक प्रतीत होती हुई सत्ता को 
ले।कसत्ता के भीतर ल्य कर देनेबाला बैराग्य, अपनी 'देह-जनित 
चिता? से अलग करनेवाला वेराग्य। भगवान ने उत्तरकांड में संतों 
के संबंध में जे “त्यागहि करम सुभासुभदायक” कहा है, वह “पर- 
हित” का विरेधी नहीं है। वह गीता में उपदिष्ट निर्लिप्त कर्म का 
बेधक हैे। जब साधक भक्ति द्वारा अपनी व्यक्ति का लोक में लय 
कर चुका, जब फलासक्ति रह ही न गई, तब उसे कर्म स्पश कहाँ से 
करेंगे ? डसने अपनी प्रथक्‌ प्रतीत होती हुईं सत्ता का ल्ेाक-सत्ता 
में---भगवान्‌ की व्यक्त सत्ता में--मिला दिया | भक्ति द्वारा अपनी 
व्यक्त सत्ता को भगवान्‌ की व्यक्त सत्ता में मिल्ञाना मनुष्य के लिये 
जितना सुगम है उतना ज्ञान द्वारा ब्रह्म की अव्यक्त सत्ता में अपनी 
व्यक्त सत्ता का मिलाना नहों। संसार में रहकर इंद्रियार्थों का 
निषेध असंभव है; अतः मनुष्य को वह मार्ग दूँढना चाहिए जिसमें 
इंद्रियाथे अनथेकारी न हों। यह भक्ति-मार्ग है, जिसमें इंद्रियार्थ 
भी मंगल्लप्रद हो जाते हैं-. 


बिघषयिन्ह कह पुनि हरिगुनग्रासा | खबन सुखद अरुू सन अभिरामा ॥ 

इस प्रकार अपनी व्यक्ति को लोक में लय करना राम में अपने 
का लय करना है क्‍योंकि यह जगत्‌ 'सियाराममय? है। जब हम 
संसार के लिये वही करते हुए पाए जाते हैं जे। वह अपने लिये कर 
रहा है--बह करवे हुए नहों जिसका लक्ष्य उसके लक्ष्य से अलग या 
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विरुद्ध है--तब मानों हमने अपने अस्तित्व को जगत्‌ का अपित कर 
दिया | ऐसे ज्ञोगों का ही जीवन्मुक्त कहना चाहिए। 
शीक्ष! ओर “भक्ति! का नित्य संबंध गोस्वामीजी ने बड़ी भावुकता 
से प्रकट किया है। वे राम से कहते हैं कि यदि मेरे ऐसे पतित से 
संभाषण करने में आपकी संकाच हा, ते मन ही मन अपना ली जिए-- 
प्रन करिहं। इठि आजु तें रामद्वार परयो हों ! 
तु मेरा! यह बिनु कहे उठिहाँ न जनम भरि, प्रभु की सौं करि निबरयो हों | 
प्रगट कहत जी सकुचिए अपराध भरयों हों । 
ते। मन में अपनाइएु तुललिदि कृपा करि कलि बिलेकि दृहरथयों हैं। ॥। 
फिर यह मालूम कैसे होगा कि आपने मुझे अपना लिया ? 
गोस्वामी जी कहते हैं-- 
“तुम अपनाये, तब जानिहें। जब मन फिरि परिदे । 
सुत की प्रीति, प्रतीति मीत की, नृप ज्यों डर डरिहे ॥। 
हरषिहे न अति आदरे, निदुरे न जरि मरिहें । 
हाबि लाभ दुख सुख सबे सम चित हित अनहित 
कृति कुचालह परिहरिहे ॥” 
जब कलि की सब कुचालें छूट जाये, बुरे कर्मों से मुँह मुड़ जाय, 
तब समस्कूँ कि मुझे भक्ति प्राप्त हुई। जिस भक्ति से यह स्थिति प्राप्त न 
हा वह भगवद्भक्ति नहीं; और किसी की भक्ति हो ते हो । गोस्वामीजी 
की “श्रुति-सम्मत' हरिभक्ति वही है जिसका लक्षण शील है-- 
प्रीति राम से, नीति-पथ चज्ञिय, रागरिसि जीति । 
तुलसी संतन के मते हदें भ्रगति की रीति ॥ 
शील हृदय की वह स्थायो स्थिति है जे सदाचार की प्रेरणा 
छाप से आप फरदी है। सदाचार ज्ञान द्वारा प्रवत्तित हुआ है या 
भक्ति द्वारा, इसका पता यों लग सकता है कि ज्ञान द्वारा प्रवर्तित जे 
सदाचार होगा, उसका साधन बड़े कष्ट से--हृदय को पत्थर के नीचे 
श्‌ 
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दबाकर--किया जायगा; पर भक्ति द्वारा प्रवत्तित जो सदाचार होगा, 
उसका अनुष्ठान बड़े आनंद से, बड़ी उमंग के साथ, हृदय से होता 
हुआ दिखाई देगा । उसमें मन को मारना न होगा, उसे और 
सजीव करना होगा। कत्तंव्य ओर शील का वही आचरण सच्चा 
है जे। आनंदपूर्वक हषेपुलक के साथ हो-- 

रामहि' सुमिरत, रन भिरत, देत, परत गुरु-पाय । 

तुलसी जिनहि' न पुठ्कतनु ते जग जीवन जाय || 

शीत द्वारा प्रवत्तित सदाचार सुगम भी होता है और स्थायी 

भी; क्योंकि इसका संबंध हृदय से होता है। इस शील-दशा की 
प्राप्ति भक्ति द्वारा होती है। विवेकाश्रित सदाचार और भक्ति इन 
देने में किसका साधन सुगम है, इस प्रश्न को और साफ करके 
बाबाजी कहते हैं--- 

के तोहि' ल्लागहि' राम प्रिय, के तू प्रभुप्रिय होहि । 

हुई महँ रुचे जो सुगम सा कीबे तुलसी तोहि ॥ 

या ते तुम्के राम प्रिय लगें या राम को तू प्रिय लग, इन दोनों 

में जे सीधा समझ पड़े सो! कर। तुमे राम प्रिय लगे, इसके लिये 
ते इतना ही करना होगा कि तू रास के मनेाहर रूप, गुण, शक्ति 
ओऔौर शोल का बार बार अपने अंत:करण के सामने रखा कर; बस 
राम तुझे अच्छे लगने लगेंगे । शोज्ञ को शक्ति और सौंदय के योग 
में यदि तू बार बार देखेगा, तो शील की ओर भी क्रमश: आप से 
आप आकषित होगा | तू राम को प्रिय छगे, इसके लिये तुझ्के स्वयं 
उत्तम गुणों का धारण करना पड़ेगा ओर उत्तम कर्मों का संपादन 
करना पड़ेगा । पहला मार्ग केसा सुगम है, जो कुछ दूर जाकर 
दूसरे मार्ग से मिल जाता है और दोनों मार्ग एक हो जाते हैं। 
ज्ञान या विवेक द्वारा सदाचार की प्राप्ति वे स्पष्ट शब्दों में कठिन 
बतलाते हैं- 
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कहत कठिन, समुझत कठिन, साधत कठिन बिब्रेक । 
हैा।हइ घुनाच्छुर-म्याय जा पुनि प्रत्यूह अनेक ॥| 
कोई आदमी कुटिल है; सरल केसे हो ? गोरश्वामीजी कहते 
हैं कि राम की सरलता के अनुभव से | राम के अभिषेक की तैयारी 
हे। रही है। इस पर राम सेचते हैं-- 
जनमे एक संग सब भाई । भेजन, सयन, केत्षि, लरिकाई ।। 
बिमल बंस यद अनुचित एक । बंधु बिहाह बड़ेहि अ्रभिषेक्‌ ॥ 
भक्तशिराोमणशि तुलसीदासजी याचना करते हैं कि राम का यह 
प्रेमपूवक पछताना भक्तों के मन की कुटिलता दूर करे-- 
प्रभु सप्रेम पछितानि सुहाहे | हरठ भगत-मन के कुटिलाई ॥ 
राम की ओर प्रेम की दृष्टि पड़ते ही मनुष्य पापों से विमुख 
होने लगता है। जो धर्म के स्वरूप पर मुग्ध हो जायगा, वह अधम्म 
की ओर फिर भरसक नहों ताकने जायगा । भगवान्‌ कहते हैं-- 
सनमुख हाइ जीव मेहि' जबहों । जनम कोटि अधब नाखहि' तबहीं ॥ 
पापवंत कर सहज सुभाऊ | भजन मोर तेहि भाव न काऊ ॥ 
राम के शीत्न के झंतगत '“शरणागत की रक्षा” को गोस्वामीजी 
ने बहुत प्रधानता दी है। यह वह शुण है जिसे देख पापो से 
पापी भी अपने उद्धार की आशा कर सकता है। ईसा ने भी 
पापियों का निराश होने से बचाया था। भक्तिमार्ग के लिये यह 
आशा परम आवश्यक है। इसी “शरण-प्राप्ति” की आशा बंधाने 
के लिये बाबाजी ने कुछ ऐसे पद्य कहे हैं जिनसे लोग सदाचार की 
उपेक्षा समभते हैं; जैसे-- 
बंघु-बधू-रत कहि किया बचन निरुत्तर बालि। 
तुलसी प्रभु सुश्रीव की चित न कहछू कुचालि ॥ 
इसी प्रकार गणिका, अजामिल आदि का भी नाम वे बार बार 
लाए हैं। पर उन्होंने भगवान्‌ क्री भक्त-पत्सलता दिखाने के लिये 
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ऐसा किया है; यह दिखाने के लिये नहीं कि भक्ति और सदाचार 
से कोई संबंध ही नहों है श्रौर पाप करता हुआ भी मनुष्य भक्त 
कहला सकता है। पापियों के उद्धार का मतलब पापियों का 
सुधार है--ऐसा सुधार जिससे लेक और परले।क देोनें बन सकते 
हैं। गोस्वामीजी द्वारा प्रतिपादित रामभक्ति वह भाव है जिसका 
संचार होते ही अंत:करण बिना कष्ट के शुद्ध हो जाता है--सारा 
कल्मष, सारी मलिनता आपसे आप छूटने लगती है। झंतःकरण 
की पूर्ण शुद्धि भक्ति के बिना नहीं हो। सकती, अपना यह सिद्धांत 
उन्हेंने कई जगह प्रकट किया है-.... 
नयन मल्रिन परनारि बिरखि, मन मल्िन बिषय सँग रागे | 
हृदय मलिन बासना मान मद ज्ञीव सहज सुख ज्यागे ॥| 
पर-निंदा सुनि सवन मलिन भएु, बदन देष पर गाए । 
सत्र प्रकर मल्न्भार ढाग बचिज्ञ नाथ चरन बिसराएु॥ 
तुलसिदास बत दान ग्यान तप सुद्धि हेतु ख॒ति गावे । 
रामचरन-अनुरा ग-नीर बिनु मत्न श्रति नास मन पावे।! 
जब तक भक्ति न हो! तब तक सदाचार को गोसाई'जी स्थायों 
नहीं समझते । मनुष्य के आचरण में शुद्ध ज्ञान द्वारा वह दृढ़ता 
नहीं आ सकती जो भक्ति द्वारा प्राप्त होती है- 
कबहुँ जोगन्रत भोग-निरत सठ हठ बियेग-बस हाई । 
कबहु मेह-बस द्रोह करत बहु कबहुं दया अति सेई ॥ 
कबहुँ दीन सतिहीन रंकतर, कबहुँ भूप अभिमानी । 
कबहु मूढ़, पंडित बिडंबरत, कषहुँ धरमरत ग्यानी ॥ 
सेजम जप तप नेम धरम ब्रत बहु भेषज समदाहें | 
ठलसिदास भवरोश रामपद-प्रेम-द्वीव नहि' जाई ॥ 


इसी से उन्होंने भक्ति के बिना शीज्ञ आदि सब गुणों को निरा- 
घार ओर नीरस कहा है... 
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सूर सुजान सपूत सुरूच्छुत गनियत गुन गरुआई । 
बिचु हरिभजन इंदारुन के फल्ष तज्ञत नहों करुआई ।। 
कीरति कुल करतूति भूति भत्रि, सीऊ सरूप सतेने । 
तुलसी प्रभु-अनुराग-रहित जस सालन साग अलेते || 
भक्ति की आनंदमयी प्रेरणा से शील की ऊँची से झँची अवस्था 
की प्राप्ति आप से आप हो जाती है और मनुष्य संतः पद को 
पहुँच जाता है। इस प्रेरणा में रूप, गुण, शील, बल सब के 
प्रभाव का योग रहता है। इसी प्रकार के प्रभाव से-- 
भए सब साधु किरात किरातिनि, रामदरस मिटि गह कलुषाई || 
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यहाँ तक ते भक्ति और शौल् का समन्वय हुआ; अब ज्ञान 
और भक्ति का समन्वय देखिए।। गरुड़ का समभाते हुए काक 
भुशंंडि कहते हैं-- 

“ज्ञानहिं भगतिहि नहिं कछु भेदा ।!? 
साध्य की एकता से भक्ति और ज्ञान दोनों एक ही हैं--. 
डभय हरहिं. भव-लेभव खेदा । 

पहज्ञे कहा जा चुका है कि शक्ति, शील और सौंदय्य की परा- 
काष्ठा भगवान्‌ का व्यक्त या सगुण स्वरूप है। इनमें से सौंदर्य 
और शोल भगवान्‌ के लेोक-पालन और लेक-रंजन के लक्तण हें 
और शक्ति उद्धब और लय का लक्षण है। जिस शक्ति की अनंतता 
पर भक्त केवल चकित होकर रह जायगा, ज्ञानी उसके मूल तक 
जाने के लिये उत्सुक होगा। ईश्वर ज्ञान-स्वरूप है, श्रत: ज्ञान के 
प्रति यह श्रौत्सुक्य भी ईश्वर ही के प्रति है । यह औ्सुक्य भी 
भक्ति के समान एक भाव! ही है, या यों कहिए कि भक्ति का ही 
एक रूप हे--पर एक ऐसे कठिन क्षेत्र की ओर ले जानेवाला जिसमें 
कोई बिरला ही ठहर सकता है-- 

ग्यानपंथ कृपान के धारा । परत, खगेस ! होइ नहिं बारा ॥। 

जे। इस कठिन ज्ञानपथ पर निरंतर चला जायगा, उसी को अंत 
में “से।५हमस्मि?? का अनुभव प्राप्त होगा | पर इस “सोाएहमस्मि” 
की अखंड वृत्ति तक प्राप्त होने की कठिनता गोस्वामीजी ने बड़ा 
ही लंबा और पेचीज्ञा रूपक बाँधकर दिखाई है। इस तत्त्व की 
सम्यक प्राप्ति के पहले सेव्य-सेवक भाव का त्याग अत्यंत अनर्धकारी 
और -देषजनक है। इसी से गोस्वामीजी सिद्धांत करते हैं कि. 
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सेवक सेप्य भाव बिनु भव न तरिथ, उरगारि ! 
भक्ति और ज्ञान का तारतम्य अत्यंत गूढ़ और रहस्यपूर्ण उक्ति 
द्वारा गोस्वामीजी ने प्रदर्शित किया है। वे कहते हैं- 
ग्यान बिराग जोग बिग्याना | ए सब पुरुष सुनहु हरिज्ञाना॥ 
माया भगति सुनहु तुम्ह दाऊ । नाश्बिग जानहि', सब कोाऊ ४ 
मोह न नारि नारि के रूपा। पन्नगारि | यह रीति अनूप! ॥ 
ज्ञान पुरुष अर्थात्‌ चेतन्य है और भक्ति सत्त्वस्थ प्रकृति-स्वरूपा 
है। दूसरे शब्दों में यों कह सकते हैं कि ज्ञान! बाधबत्ति और भक्ति 
रागात्मिका वृत्ति है | -बोधवबृत्ति राग के द्वारा आक्रांत हो सकती 
है, पर एक राग दूसरे राग को दूर रखता है। सत्त्वस्थ राग यदि 
दृढ़ है| जायगा ते! राजस और तामस दोनों रागें का दूर रखेगा | 
रागात्मिका वृत्ति का मार डालना ते बात ही बात है। अत, उसे 
एक अच्छी जगह टिका देना चाहिए--ऐसी जगह टिका देना 
चाहिए जहाँ से वह न लेोक-धर्म के पालन में, न शीक्ष की डच्च 
साधना में और न ज्ञान के मार्ग में बाधक्ष हो सके । इसके लिये 
भगवान्‌ के सगुण रूप से बढ़कर ओर क्या आलंबन हो सकता 
है जिसमें शीज्, शक्ति ओर सौंदय्ये तीनों परमावस्था को प्राप्त 
होते हैं- 
राम काम सत कोटि सुभग तन | दुर्गा कोटि भ्रमित अरि मदन ॥ 
मरुत कोटि सत बिपुल्ष बक्ष, रबि सत कोटि प्रकास । 
ससि सत कोटि सा सीतल समन सकत्न भव-न्रास ॥। 
काल कोटि सत खरिस अति दुस्तर दुर्ग दुरंत। 
घूमकेतु सत कोटि सम, दुराधर्ष भगवंत ॥ 
यद्यपि कथा के प्रसंग में राम विष्णु के अवतार ही कहे गए हैं, 
पर भक्त की अनन्य भावना में वे देव-कोटि से भी परे हैं-- 
विष्णु कोटि सम पालन-करता। रुद्र कोटि सत सम संहरता॥| 
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इस नाम-रूपात्मक जगव्‌ के बीच परमाधे-तत्त्व का शुद्ध स्वरूप 
पूरा पूरा निरूपित नहीं हो सकता। ऐसे निरूपण में अज्ञान 
का लेश अवश्य रहेगा, था योँ कहिए कि अज्ञान ही के सहारे बह 
बेधगम्य होगा । अज्ञान अथात्‌ दृश्य जगत्‌ के शब्दों में हो यह 
निरूपण होगा--चाहे निषेधात्मक ही हे । निषेध मात्र से स्वरूप 
तक पहुँच नहीं हो सकती | हम किसी का मकान हू ढ़ने में हैरान 
हैं। काई हमें मकान दिखाने के लिये ले चले श्रोर दुनिया भर के 
मकानों का दिखाता हुआ 'यह नहीं है”, 'यह नहों है”? कहकर 
बैठ जाय ते हमारा क्‍या संतेष होगा ? प्रकृति के विकार प्रेत:- 
करण की क्रिया के स्वरूप का ही अधिकतर हम ज्ञान या शुद्ध- 
चैतन्य का स्वरूप समभ्का-समसझ्काया करते हैं। अतः अज्ञान-रहित 
ज्ञान बात ही बात है। इसी से गास्वामीजी ललकारकर कहते हैं 
कि जे। अज्ञान विना ज्ञान या सगुण बिना निर्गुण कह दे, उसके 
चेले होने के लिये हम तैयार हैं--- 

ग्यान कहे अग्थान बिलु, तम बिलु कहे प्रकास । 
निग्गुन कहे जा सगुन बिलु, सा गुरु, तुलसीदास ॥ 

हमारा ज्ञान भी अज्ञान-सापेक्ष है। हमारी निगुंण भावना भो 
सगुण भावना की अपेत्षा रखती है, ठीक उसी प्रकार जेसे प्रकाश 
की भावना अधकार की भावना की अपेक्षा रखती है। मानव-ज्ञान 
के इस सापेक्ष स्वरूप को देखकर आजकल के बड़े बड़े विज्ञान-विशा- 
रद इतनी दूर पहुँचकर ठिठक गए हैं। आगे का माग उन्हें दिखाई 
ही नहीं पड़ता | 

तके और विवाद को भी गोस्वामीजी एक व्यसन समभते हैं। 
उसमें भी एक प्रकार का स्वाद या रस होता है। इस प्रकार के 
अनेक रस इस संसार में हैं। कोई किसी रस में मप्न है, तो 
कोई किसी में- 
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जो जो जेहि जेहि रस मगन तहेँ से झुदित मन माति। 
रस-गुन-देणष. बिचारियो रसिक रीति पहिचानि॥ 
तुलसीदासजी ता सब रसे की छोड़ भक्तिरस की ओर ऋकते हैं 
ग्रौर अपनी जीभ से वाद-विवाद का स्वाद छोड़ने का कहते हैं--- 
बादु-बिबाद-स्वाद तज़ि भजि हरि सरस चरिद चित छावहि | 
इस रामभक्ति के द्वारा ज्ञानियों का साध्य मोक्ष आप से आप, 
बिना इच्छा और प्रयन्न के, प्राप्त हो सकता है-- 
राम भजत सोाइ मुक्ति, गुसाइ । अनइच्छुत अआवइ घरिश्ाइ ॥ 
ज्ञानपत्त में जाकर गोसाईजन्ी का सिद्धांत क्या है, इसका पता 
लगाने के पहले यह समझ्त लेना चाहिए कि यद्यपि स्थान स्थान 
पर उन्होंने तत्त्तज्ञान का भी सन्निवेश किया है, पर अपने लिये 
उन्होंने काई एक सिद्धांत-मार्ग स्थिर करने का प्रयत्न नहीं किया है । 
पहली बात ते यह है कि जब वे भक्तिमाग के अबुगामी हो चुके, 
तब ज्ञानमार्ग ढूँढ़ने के लिये तर्क-वितके का प्रयत्न क्यों करने जाते ? 
दूसरा कारण उनकी सामंजस्य-बुद्धि है। सांप्रदायिक दृष्टि से ते 
वे रामानुजाचाय्ये के अनुयायी थे ही जिनका निरूपित सिद्धांत 
भक्तों की उपासना के बहुत अनुकूल दिखाई पड़ा । उपनिषद्‌- 
प्रतिपादित “से एहमस्मि? और “तसर्वमसि” आदि अद्ठेत वाक्‍्यों की 
पारमार्थिकता में विश्वास रखते हुए भी-- 
गो गोचर जहूँ लगि मन जाई । तहँ लगि माया जानेहु भाई ॥ 
कहकर मायावाद का स्वीकार करते हुए भी, कहीं कहीं विशिष्टाद्वेत 
मत का आभास उन्होंने दिया है, जैसे -- 
ईध्वर-अस जीव अ्रबिनासी । चतन, अमल, सहज, सुखरासी ।॥। 
से। मायावस भयड गोसाई' | बँथेड कीर मरकद की नाई ७ 
शुद्ध ब्रह्म गत, सजातीय और विजातीय तीनों भेदों से रहित 
है। किसी वस्तु का अंश उसका 'स्वगत? भेद है; अत: जीव का तह्म 
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का श्रेश कहना (त्रह्म ही न कहना) अद्वेत मत के अनुकूल न होकर 
रामाठुज के विशिष्टद्वेव के अनुकूल है जिसके अनुसार चिदचिद्वि- 
शिष्ट इश्वर एक ही है। चित्‌ (जीव) और अचित्‌ (जगत) दोनों 
इश्वर के झ्लेग या शरीर हैं। इईश्वर-शरीर के इस सूदम चित्‌ और 
सूच्म अचित्‌ से ही स्थूल चितू और स्थूल्न अखित्‌ अर्थात्‌ अनेक 
जीवें। और जगत्‌ की उत्पत्ति हुई है। इससे यह लक्षित होता है कि 
परमाथ-दृष्टि से--शुद्ध ज्ञान की दृष्टि से--ते अद्ठेत मत गेस्वामी- 
जी को मान्य है, पर भक्ति के व्यावहारिक सिद्धांत के अनुसार भेद 
करके चत्नना वे अच्छा समझते हैं। गरुड़ के इश्वर श्रौर जीव में 
भेद पूछने पर काक भुशुंडि कहते हैं-- 
माया-बस्य जीव अभिमानी । इेस-बल्य साया गुन खानी ॥ 
परब्रस जीव, स्वबस भगवंता। जीव अनेक, एक श्री कंता ॥ 
इतना भेद करके वे परमाथ-दृष्टि से अ्रद्वैत पत्त पर आते हुए कहते 
हैं कि ये भेद यद्यपि मायाक्॒त हैं--परमाथत: सत्य नहीं हैं--पर 
इन्हें मिटाने के लिये इश्वर का स्वामी मानकर भक्ति करनी पड़ेगी | 
मुधा सेद जद्यपि कृत माया। बिलु हरि ज्ञाइ न कोटि डपाया ॥ 
व्याप्य-व्यापक की यह एकत्व-भावना भी विशिष्टाद्वेत के अधिक 
अनुकूल जान पड़ती है--- 
जा कछु बात बनाइ कहीं, तुलसी तुममें, तुमहँ उर माहीं । 
जानकी-जीवन जानत हो हम हैं तुम्हरे, तुममें सक नाहीं | 
इसी प्रकार इस नीचे के वाक्य से भी 'अद्वेतः से असंताष 
व्यंजित होता है-- 
जे स॒ुति ते पुनि आपुद्दधि आपु को इस कहावत सिद्ध सयाने । 
अत में इस संबंध में इतना कह देना आवश्यक है कि तुलसीदासजी 
भक्तिमार्गी थे; अत: उनकी वाणी में भक्ति के गूढ़ रहस्यों का दूँढ़ना 
ही अधिक फलदायक देगा, ज्ञान-मार्ग के सिद्धांतों का हूँढ़ना नहीं। 
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काव्य के दो स्वरूप हमें देखने में आते हें---अनुकृत या प्रकृत 
([77080ए९ ०७ #6७।४00) तथा अतिरंजित या प्रगीव (४६४9९- 
22०/8४ए76 07 ए7/09)) | कवि की भावुकता की सच्ची ऋलक 
बाखव में प्रथम स्वरूप में ही मिलती है। जीवन के अनेक मर्स- 
पत्तों की वास्तविक अनुभूति जिसके हृदय में समय समय पर जगती 
रहती है उसी से ऐसे रूप-व्यापार हमारे सामने लाते बनेगा जो हमें 
किसी भाव में मग्न कर सकते हैं और उसी से उस भाव की ऐसे 
स्वाभाविक रूप में व्यंजना भी हो! सकती है जिसकी सामान्यत: 
सबका हृदय अपना सकता है। अपनी व्यक्तिगत सत्ता की अत्षग 
भावना से हटाकर, निज के योग-चक्षस के संबंध. 
जगत्‌ के वास्तविक दृश्यों श्रार जीवन की वास्तविक दशाओं में जो 
हृदय समय समय पर रमता रहता है, वही सच्चा कवि-हृदय है । 
सच्चे कवि वस्तु-व्यापार का चित्रण बहुत बढ़ा-चढ़ा और चटकीला 
कर सकते हैं, भावों की व्यंजना श्रत्यंत उत्कर्ष पर पहुँचा सकते हैं, 
पर वास्तविकता का आधार नहीं छोड़ते | उनके द्वारा अंकित वस्तु- 
व्यापार-येजना इसी जगत्‌ की होती है; उनके द्वारा भाव उसी रूप 
में व्यंजित होते हैं जिस रूप में उनकी अनुभूति जीवन में होती है 
या हो सकती है। भारतीय कवियों की मूल प्रद्वत्ति वास्तविकता 
की ओर ही रही है। यहाँ काव्य जीवन-क्षेत्र से अलग खड़ा 
किया केबल तमाशा ही नहीं रहा है। 

काव्य का दूसरा स्वरूप--अतिरंजित या प्रगीत--वस्तु-बणेन 
तथा भाव-व्यंजना दोनों में पाया जाता है। कुछ कवियों की प्रवृत्ति 
रूपों और व्यापारों की ऐसी योजना की ओर होती है जैसी सृष्टि 
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के भीतर नहीं दिखाई पड़ा करती । उनकी कल्पना कभी स्वणै- 
कमले से कलित सुधा-सरावर के कूलों पर मलयानिल्न-स्पंदित 
पाटलें के बीच बिचरती है, कभी मरहूत-भूमि पर खड़े मुक्ता-खचित 
प्रयाल-भवनों में पुष्पराग ओ्रार नीलमशि के स्तंभों के बीच हीरे के 
सिंहासनां पर जा टिकती है, कभी सायं प्रभात के कनक-मेखला- 
संडित विविध वर्शनय घन-पठटलेों के परदे डाज्कर विकीणश तारक- 
सिकता-कणें के बीच बहती आकाश-गंगा में अ्रवगाहन करती है। 
इस प्रकार की कुछ रूप-याजनाएँ प्राचीन आख्यानों में रूढ़ हाकर 
पैराणिक (४४५४॥००९४7८७)) हा गई हैं और मनुष्य की नाना 
जातियों के विश्वास से संबंध रखती हैं। जेसे, सुमेरु पर्वत, सूर्य- 
चंद्र के पहियोंवाला रथ, समुद्र-मंथन, समुद्र-लंघन, सिर पर पहाड़ 
लादकर आकाश-मार्ग से उड़ना इद्यादि। इन्हें काव्यगत अत्युक्ति 
या कल्पना की उड़ान के अंतर्गत हम नहीं लेंगे। 

काव्य में डपयुक्त ढंग की रूप-उयापार-योजना प्रस्तुत (डपमेय) 
शेर अप्रस्तुत (उपसान) दोनों पक्षों में पाई जाती है। कुछ कवियों 
का क्ुकाव दोनों पक्षों में अलाकिक या अतिरंजित की ओर रहता 
है और कुछ का कंवल अप्रस्तुत पक्ष में; जेसे--मखतूल के भूल 
ऋतलावत केशव भानु मना शनि अंक लिए । 

भाव-व्यंजना के क्षेत्र में काव्य का अतिरंजित या प्रगीत स्वरूप 
अधिकतर मुक्तक पद्यों में--विशेषत: श्ष गार या प्रेम-संबंधी---पाया 
जाता है। कहीं विरह-ताप से सुल्लगते हुए शरीर से उठे धूएँ के 
कारश ही आकाश नीता दिखाई पड़ता है, कावे काले हे! जाते हैं । 
कहीं रक्त के आँसुओं की बूंदें टेसू के फूलों, नई कोपलों और 
गुजा के दानों के रूप सें बिखरी दिखाई पड़ती हैं। कहीं जगत्‌ 
'के डुबानेवाल्ले अश्रुप्रवाह के खारेपन से समुद्र खारे हो जाते हैं 
कहों भस्मीभूत शरीर की राख का एक एक कण हवा के साथ 
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डड़ता हुआ प्रिय के चरणों में लिपटना चाहता है। इसी प्रकार 
कहीं प्रिय का श्वास मत्यानिल होकर लगता है, कहीं उसके श्रेग 
का स्पशे कपूर के कदम या कमल्न-दलें की खाड़ी में ढकेल देता है | 
यहाँ पर यह कह देना आवश्यक है कि गोस्वामीजी की 
रुचि काव्य के अतिरंजित या प्रगोत स्वरूप की ओर नहीं थी | 
गीतावली गीत-काव्य है पर उसमें भी भावों की व्यंजना उसी रूप में 
हुई है जिस रूप में मनुष्यों का उनकी अनुभूति हुआ करती है या 
हे। सकती है। यह बात आगे के प्रसंगों में उद्धत उदाहरणों से 
रपष्ट हो जायगी | केवल दे-एक जगह उन्होंने कवियों की अति- 
रंजित या प्रल्लपित वक्तियों का अनुकरण किया है; जैसे, सीताजी 
के विरह-ताप के इस बर्णोन में जो हनुमान राम से कहते हैं 
जेहि बाटिका घसति तहूँ खग म्ग तजि तजि भजे पुरातन सोन । 
स्वास-समीर भेंट भइ भोरेहु तेहि मगर पग न घरयों तिहूँ पौन ॥ 
पर ये दोनों पंक्तियाँ ऐसी हैं कि यदि तुलसी के सामान्य पाठकों को 
सुनाई जायेँ ते वे इन्हें तुलसी की न सममभेंगे। वात्पय्ये यह कि 
गेस्वामीजी की दृष्टि वास्तविक जीवन-दशाओं के मामिक पन्षों के 
उद्घाटन की ओर थी, काल्पनिक वैचित्रय-विधान की-ओर नहीं । 
ऊपर जे! बात कही गई उसका अथे 'कल्ावादी” ज्ञोगों क्र 
निकट यह होगा कि तुलसीदास “नूतन सृष्टि-निर्माण” वाले कवि 
नहों थे। ऐसे लोगों के गुरुओं का कहना है कि ज्ञात जगतू 
परिमित है और मन ( या अंत:करण-विशिष्ट आत्मा ) का विम्तार 
श्रसीम और अपरिमित है; अतः पूरी कविता बही है जा वास्तविक 
जगत्‌ या जीवन में बढद्ध न रहकर, वस्तु ओर अनुभूति दोनों के 
लेकातीत स्वरूप दिखाया करे। कट्पना के इन “विश्वामित्रां! से 
योरप भी कुछ दिन परेशान रहा । 'कल्लाबादी? जिसे “नूतन सृष्ि' 
कहते हैं वह स्वच्छ और स्थिर दृष्टिवालों के निकट वास्तविक का 
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विक्ृत रूप मात्र है--ऐसा विक्ृत रूप जो प्राय: कुतृहदल मात्र उत्पन्न 
करके रह जाता है, हृदय के मर्मस्थल को स्पशे नहों करता, कोई 
सच्ची और गभीर अनुभूति नहीं जगाता । 
तुलसी की गंभीर वाणी शब्दों की कल्लाबाजी, उक्तियों की ककूठी 

तड़क-भड़क आदि खेलवाड़ों में भी नहीं उत्तकी है। वह श्रोताओं 
या पाठकों को ऐसी भूमियों पर ले जाकर खड़ा करने में ही अग्रसर 
रही है जहाँ से जीते-जागते जगत्‌ की रूपात्मक और क्रियात्मक 
सत्ता के बीच भगवान्‌ की भावमयी सूत्ति की काँकी मिन्न सकती 
है। गोस्वामीजी का उद्दश्य ज्ञाक के बीच प्रतिष्ठित रामत्व में लीन 
करना हे; कुतृहल या मनेरंजन की सामग्री एकन्र करना नहोीं। 
श्लेष यमक परिसंख्या इत्यादि कारे चमत्कार-विधायक ऑल॑ंकार 
रखने के लिये ही उन्होंने कहीं रचना नहीं की है। इन अलंकारों 
का प्रयोग ही उन्होंने दो ही चार जगह किया है। वे चमत्कार- 
वादी नहीं थे। 'दिाहावली' में कुछ दोहे की दुरूहता का कारण 
उनकी चसत्कार-प्रियता नहीं, समास-पद्धति का अवलंबन है, 
जिसमें अ्थे का कुछ आक्षेप ऊपर से करना पड़ता है; जेसे, यह 
देहा लीजिए--- 

उत्तम मध्यम नीच गति, पाहन खसिकता पाचि । 

प्रोति-परिच्छा तिहँन की, बेर बितिक्रम जानि॥ 
जो इस संस्कृत श्लोक का अनुवाद है-.. 

उत्कृष्टनमध्यम-निकृष्टनजनेषु मेत्री 

यह्॒च्छिल्लासु सिकतासु जलेषु रेखा । 
वेर॑ विकृष्टमभिमध्यस उत्तसे चर 
यहच्छिलासु सिकतासु जल्लेषु रेखा ॥| 
श्लोक के भाव को थोड़े में व्यक्त करने के लिये “उत्तम, मध्यम, 

निरृष्ट” का फिर उल्दे क्रम से न रखकर “बितिक्रम? शब्द से 
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काम चलाया गया है । रेखा' शब्द न लाने से अथ विल्कुल लापता 
हो गया है। अनुवाद की यह असफलता समास या चुस्तो के 
प्रयास के कारण हुई है । नहों ते! गेशस्वामीजी के समान संस्कृत उक्तियों 
का अनुवाद करनेवाला हिंदी का और दूसरा कवि नहीं। देहा- 
बली में जितने छिष्ट दोहे है उनकी छिंष्टता का कारण यही समास- 
शैली है। ऐसे देहों में न्यूनपदत्व” दोष प्राय: पाया जाता है। 

अनुकरण मनुष्य के स्वभाव के प्लेतर्गत है। गेस्वामीजी ने जैसे 
सब प्रकार की प्रचलित पद्य-शेलियों या छंदों में रचना की है वैसे ही 
कहीं दे-एक जगह कूट और आतलंकारिक चमत्कार आदि का भी 
कैाशल दिखा दिया है जिसके उदाहरण दोहावली? में मिलेंगे । 
दद्वह्मावली? में कुछ दोहे ज्योतिष की परिभाषाओं ओर संकेते के 
लेकर रचे गए हैं। बात यह है कि दोहावली? में गेस्वामीजों कवि 
झर सूक्तिकार, इन दोनों रुपों में विराजमान हैं| भक्ति और प्रेम 
का स्वरूप व्यक्त करनेवाले दोहे ते “काव्य? के अंतर्गत लिए जायैंगे, 
पर नीति-परक दोहे 'सक्ति/ की श्रेणी में स्थान पाएंगे । 

दाहावली? के समान 'रामचरित-मानस” में भी गोरवामीजी 
कवि के रूप में ही नहीं धर्मोपदेशा और नीतिकार के रूप में भी 
हमारे सामने आते हैं। मानस? के काव्य-पक्ष का तो कहना ही 
क्या है। उसके भीतर मनुष्य-जीवन में साधारणत: आनेवाली 
प्रत्येक दशा और प्रत्येक परिस्थिति का सन्निवेश तथा उस दशा और 
परिस्थिति का अत्यंत स्वाभाविक, मर्मस्पशी और सर्वप्राह्म चित्रण हे । 
जैसा लेकामिराम राम का चरित था, वैसी ही प्रसादमयी गंभीर 
गिरा, संस्कृत और हिंदी दोनों में, उसके प्रकाश के लिये मिली । 
इस काल में ते। रामचरित-मानस? हिंदू-जीवन और हिंदू-संस्क्रति 
का सहारा हो गया है। भारतवष के जिस कोने में लोग इस ग्रंथ 
को पूरा पूरा नहीं भी समक सकते, वहाँ भी वे थाड़ा-बहुत जितना 
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समझ पाते हैं उतने ही के लिये इसे पढ़ते हैं। कथाएँ ते और भी 
कही जाती हैं; पर जहाँ सबसे अधिक श्रोता देखिए और उन्हें रोते 
और हँसते पाइए, वहाँ समझ्िए कि तुलसीकृत रामायण हो रही है । 
साधारण जनता के मानस पर तुलसी के मानस? का अधिकार 
इतने ही से समझा जा सकता है। 

इसी एक ग्रंथ से जन-साधारण का नीति का उपदेश, सत्कर्म 
की उत्तेजना, दुःख में घेय्ये, आनंदेोत्सव में उत्साह, कठिन स्थिति 
को पार करने का बल सब कुछ प्राप्त होता है। यह उनके जीवन 
का साथी हो गया है। 

जिस धूमधाम से इस ग्रंथ की प्रस्तावना उठती है उसे देखते 
ही इसके महत्त्व का आभास मिलने लगता है। ऐसे दृष्टि-विस्तार 
के साथ, जगत्‌ की ऐसी गभीर समीक्षा के साथ और किसी म्ंथ 
की प्रस्तावना नहीं लिखी गई। रामायणियों में प्रसिद्ध है कि 
बाल! के आदि, अयोध्या? के मध्य और “उत्तर! के अत की गभी- 
रता की थाह डूबने से मिलती है। बात भी कुछ ऐसी ही है। 
मनुष्य-जीवन की दशा के हिसाब.से देखें ते! 'बाज्मकांड? में आनंदे- 
त्सव अपनी हद को पहुँचता है; अयोध्या? में गाहस्थ्य की विषम 
स्थिति सामने आती है; 'अरण्य/ 'किष्किंधा? और सुंदर! कम और 
उद्योग का पक्ष प्रतिबिंबित करते हैं तथा लंका? में और “उत्तरः में 
कर्म की चरम सीमा, विजय और विभूति का चित्र दिखाई पड़ता है। 

जेसा कि कहा जा चुका है, 'मानस” में तुलसीदासजी धर्मो 
पदेष्टा ओर नौतिकार के रूप में भी सामने आते हैं। वह ग्रंथ एक 
धमम-थ के रूप में भी लिखा गया और माना जाता है। इससे शुद्ध 

व्य की दृष्टि से देखने पर उसके बहुत से प्रसंग और वर्शन खठकते 

हैं; जेसे, पातित्रत श्रौर मित्रधर्म क॑ उपदेश, उत्तरकांड में गरुड़पुराण 
के ढंग का कर्मों का ऐसा फलाफल-कथ न---- 





तुलसी की काव्य-पद्धतति ८१ 


हरि-गुरु-ननि दक दाहुर हाई | जन्म सहस्र पाव तन साई ॥ 
सुर+भ्रति-निंदुक जे अभिसानी । रौरव नरक परहि ते प्रानी ॥ 
सबके नि दा जे जड़ करहीं। ते चमगादुर होइ अ्रव्तरहीं ॥ 
अब विचारना यह चाहिए कि साहित्य की दृष्टि से ऐसे कारे 
उपदेशों का मानस?” में स्थान क्या होगा । मानस? एक 'प्रबंध- 
काव्य? है। 'प्रबंध-काव्य! में कवि लोग पाजन्नों की प्रकृति और शील 
का चित्रण भी किया करते हैं। मानस” में दक्त प्रकार के उप- 
देशात्मक वचन किसी न किसी पात्र के मुँह से कहलाए गए हैं। 
अतः यह कहा जा सकता है कि ऐसे वचन पात्रों क॑ शील-व्यंजक 
मात्र हैं और काव्य-प्रबंध के श्रतर्गत हैं। पर विचार करने पर यह 
साफ भलक जाता है कि उन उपदेशात्मक वचनों द्वारा कवि का _ 
लक्ष्य वक्ता थात्रों का चरित्र-चित्रण करना नहों, उपदेश ही देना 
है। चरित्र-चित्रण सात्र के लिये जे! वचन कहक्षाए जाते हैं उनके 
यथाथे-अयथाथे या संगत-असंगत होने का विचार नहों किया जावा*। 
पर मानस? में आए उपदेश इसी दृष्टि से रखे जान पड़ते हैं कि लोग 
उन्हें ठीक मानकर उन पर चल्ें। अत: यही मानना ठीक होगा कि 
ऐसे स्थलों पर गार्वामीजी का कवि का रूप नहीं, उपदेशक का ही 
रूप हे। अब हम इन कारे ओर नीरस उपदेशों का काव्यक्षेन्र के 
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भीतर समझे या बाहर ? भीतर समझने के लिये यही एक शाखीय 
युक्ति है कि जैसे समूचे प्रबंध के रस से बीच बीच में आए हुए 
“आगे चले बहुरि रघुराई” ऐसे नीरस पद्म भी रसवान हो जाते 
हैं, वैसे ही इस प्रकार के कारे उपदेश भी । 

अब रहा यह कि गोस्वामीजी ने 'रामचरित-मानस” की रचना 
में वाल्मीकि से भिन्न पथ का जा बहुत जगह अवलंबन किया 
है, वह किस विचार से। पहली बात ते यह है कि वाह्मोकि ने 
राम के नरत्व ओर नारायणत्व, इन दो पक्षों में से नरत्व की पूर्णता 
प्रदशित करने के लिये उनके चरित का गान किया है। पर 
गेस्वामोजी ने राम का नारायशत्व लिया है ओर अपने मानस! 
का भगवद्धक्ति के प्रचार का साधन बनाया है। इससे कहों कहां 
उन्होंने उनके नरत्व-सूचक लक्षणों का दृष्टि के सामने से हटा दिया 
है। जेसे, बनवास का दु:संवाद सुनाने जब राम काशल्या के पास 
जाने छागे हैं तब वाल्मीकि ने उनके दीर्घ निःश्वास और कंपित रवर 
का उल्लेख किया है; सीता का अयोध्या में रहने के लिये समझकाते 
समय उन्होंने कहा है कि भरत के सामने मेरी प्रशंसा न करना, 
इसी प्रकार छग का मारकर लौटते समय आश्रम पर सीता के न 
रहने की आशंका उन्हें होने लगी है तब उनके मुँह से निकल पड़ा 
है कि केकेयी अब सुखी होगी? । ऐसे स्थलों पर राम में इस प्रकार 
का ज्ञोभ गास्वामीजी ने नहीं दिखाया है। पर साथ ही काव्यत्व* 
की उन्होंने पूरी रक्षा की है; अस्वाभाविकता नहों आने दी है। 
अवसर के अनुसार दुःख, शोक आदि की उनके द्वारा पूरी व्यंजना 
कराई है। अध्यात्मरामायण भक्ति-परक पंथ है, इससे अनेक 
स्थलों पर उन्होंने उसी का अनुसरण किया है। 

पर बहुत कुछ परिवत्तेन गास्वामीजी ने अपने समय की लेक- 
रुचि झलार साहित्य की रूढ़ि के अनुसार किया है। वाल्मीकि ने 
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प्रेम का स्फुरण केवल लेोक-कत्तंब्यों के बीच में ही दिखाया है 
उनसे अलग नहीं । उनकी रामायण में सीता-राम के प्रेम का परि- 
चय हम विवाह के उपरांत ही पाते हैं। पर गेस्वामीजी के बहुत 
पहले से काव्यों में विवाह के पूवे नायक-नायिका में प्रेम का प्रादु- 
भाव दिखाने की प्रथा प्रतिष्ठित चली आती थी। इससे उन्होंने 
भी प्रमाख्यानी रंग ( [00779700 5५४४ ) देने के लिये जयदेव 
फुलवारी? के दृश्य का सन्निवेश किया । उन्होंने जनक की वाटिका 
में राम ओर सीता का साक्षात्कार कराके दोनों के हृदय में प्रेम का 
उदय दिखाया । पर इस प्रम-प्रसंग में भी राम-कथा के पुनीत 
स्॒रूप में कुछ भी अंतर न आने पाया; लोक-मय्यांदा का लेश-मात्र 
भी अतिक्रमण न हुआ । राम-सीता एक दूसरे का अलौकिक 
सौंदय्ये देखकर मुग्ध होते हैं। सीता मन ही मन राम को अपना 
बर बनाने की लालस! करती हैं, उनके ध्यान में मग्न होती हैं, पर 
'पपितु-पन सुमिरि बहुरि मन छेोभा”? । वे इस बात का कहीं आभास 
नहीं देतीं कि 'पिता चाहे लाख करें, में राम को छोड़ और किसी 
के साथ विवाह न करूंगो!। इसी प्रकार राम भी यह कहां 
व्यंजित नहीं करते कि धनुष चाहे जो तोड़े, मेरे देखते सीता के 
साथ कोई विवाह नहीं कर सकता । 
वाल्मीकि ने विवाह हो जाने के उपरांत मार्ग में परशुराम का 
मिलना लिखा है। पर गोस्वामीजी ने उनका रूमेला विवाह के 
पूर्व धनुभंग होते ही रखा है। इसे भी रसात्मकता की मात्रा 
बढ़ाने की काव्य-युक्ति ही समझना चाहिए। वीरगाथा-काल्न के 
पहले से ही वीर-काव्यों की यह परिपादी चली आती थी कि 
नायिका को प्राप्त करने के पहले नायक के मार्ग में अनेक प्रकार की 
विध्न-बाधाएँ खड़ी होती थीं जिन्हें नायक अपना अद्भुत पराक्रस 
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दिखाता हुआ दूर करता था। इससे नायक के व्यक्तित्व का 
प्रभाव नायिका पर और भी अधिक हो जाता था, उस पर वह और 
भी अधिक मुग्ध हा जाती थी। 'रासेा! नाम से प्रचलित वीर- 
काव्यों में वीर नायक अपने विरेधियों का परास्त करने के उपरांत 
नायिका का ले जाता था। रामचंद्रजी का तेज ओर पराक्रम 
धनुष तोड़ने पर व्यक्त हुआ ही था और सीता पर उसका अनुराग- 
वद्धुक प्रभाव पड़ा ही था कि परशुराम के कूद पड़ने से प्रभाव-बृद्धि 
का दूसरा अवसर मिकल आया। परशुराम ऐसे जगद्विजयी और 
तेजस्वी का भी तेज राम के सामने फीका पड़ गया। उस समय 
राम की ओर सीता का मन कितने और अधिक वेग से आकषित 
हुआ होगा; रास के स्वरूप ने किस शक्ति क॑ साथ उनके हृदय 
में घर किया होगा ! 

गेस्वामीजी ने यद्यपि अपनी रचना “स्वांत:ःसुखाय” बताई 

है, पर वे कन्ला की कृति के अर्थ ओर प्रभाव की प्रेषणीयता 
(((०7४7070८9|0]0ए) को बहुत ही आवश्यक मानते थे | किसी 
रचना का वही भाव जो कवि के हृदय में था यदि पाठक या श्रोता 
के हृदय तक न पहुँच सका ते! ऐसी रचना कोई शोभा नहीं प्राप्त 
कर सकती; उसे एक प्रकार से व्यथे समक्नना चाहिए-- 

मनि मानिक-मुकुता-छुबि जैसी | अहि, गिरि, गज-सिर सलाह न तेसी ॥ 

नुप-किरी८ट तरुनी-तन पाई | लहहि$ं. सकत्न  सोभा अधिकाई ॥ 

तेसइ सुकवि-कवित बुध कहहीं | उपजदधि' अनत, अनत छुबि लहहीं ॥ 

आजकल सब बातें विज्ञायती दृष्टि से देखी जाती हैं। अतः 

यह पूछा जा सकता है कि तुलसीदास की रचना अधिकतर स्वानु- 
भूति-निरूपिणी (500]९९४ ४४! है अथवा बाह्याथे-निरूपिणी (00- 
]2८(76) । रामचरित-मानस के संबंध में ते यह प्रश्न हो ही नहीं 
सकता क्योंकि वह एक प्रबंध-काव्य या महाकाव्य है। प्रबंध- 
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हे 
काव्य सदा बाह्याथे-निरूपक होता है। शेष ग्रंथों में से गीताइनीः 
यद्यपि गीत-काव्य है फिर भी वह आदि से अंत तक कथा हो का 
ज्ेकर चली है। उसमें या ते! वस्तु-व्यापार-वणन है अथवा पात्रों 
के मुँह से भाव-व्यंजना । अतः वह भो बाह्याथे-निरूपक ही कहीं 
जायगी । कवितावल्ली में भी कथा-प्रसंगों को लेकर ही फुटकल 
प्यों की रचना की गई है। हाँ, उसके उत्तर-कांड में कवि 
राम की दयालुता, भक्त-वत्सज्ता आदि के साथ साथ अपनी 
दीनतवा, निरवलंबता, कातरता इत्यादि का भी वर्णन करता है। 
“विनय-पत्रिका' में अलबत तुलसीदासजी अपनी दशा का निवेदन 
करने बैठे हैं। उस पंथ में वे जगह जगह अपनी प्रतीति, अपनी 
भावना और अपनी अनुभूति को स्पष्ट अपनी! कहकर प्रकट 
करते हैं; जैसे-- 

(क) संकर साखि जै। राखि कहें कछु तो जरि ज्ञीह गरो। 

अपने भत्ता राम-नामहि ते तुलसिहि सम्रुक्ति परो ॥ 

(ख) बहु मत सुनि, बहु पंथ पुराननि जहाँ-तहाँ फगरो से। 

गुरु कह्यो राम-सज्नन नीके मोहि' गत राज-डयरो से। ॥ 

(ग) का जाने का जैहे जमपुर, का सुरपुर, परधाम को । 

तुलसिद्दि बहुत भल्ते। लागत जग-जीवन राम-गुलाम का ॥ 

(घ) माहि' न नरक परत सोकहँ डर, जद्यपि हों अति हारो । 

यह बड़ि न्नास दास तुलसी प्रभु-नामहु पाप न ज्ञारो ॥ 
पर इस बात को ध्यान में रखना चाहिए कि तुलसी की अनु- 
भूति ऐसी नहीं जे। एकदस सबसे न्‍्यारी हो। “विनय? में कलि 
की कराता से उत्पन्न जिस व्याकुलता या कावरता का उन्होंने वन 
किया है वह केवल उन्हों की नहीं है, समस्त ल्लाक की है। इसी 
प्रकार जिस दीनता, निरबलंबता, देषपूणंता या पापमप्नता की 
भावना की उन्होंने व्यंजना की है वह भी भक्त मात्र के हृदय की 
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सामान्य वृत्ति है। वह और सब भक्तों की अनुभूति से अवछिन्न 
नहीं; उसमें काई व्यक्तिगत वैलक्षण्य नहीं । 

यहाँ पर यह सूचित कर देना आवश्यक है कि स्वानुभूति-निरू- 
पक! और बाह्याथे-निरूपक' यह भेद स्थुल्न दृष्टि से ही किया हुआा 
है। कवि अपने से बाहर की जिन वस्तुओं का वर्णन करता है उन्हें 
भी वह जिस रूप में आप अनुभव करता है, उसी रूप में रखता है। 
अत: वे भी उसकी स्वानुभूति ही हुईं । दूसरी ओर जिसे वह 
स्वानुदूति कहकर प्रकट करता है वह यदि संसार में किसी की 
अनुभूति से मेल नहीं खायगी ते एक कातुक मात्र होगी; काव्य 
नहीं । ऐसा काव्य ओर उसका कवि दोनों तमाशा देखने की चीज 
ठहरेंगे# । जिस अनुभूति की व्यंजना का श्रोता या पाठक का हृदय 
भी अपनाकर अनुरंजित होगा वह केवल कवि की ही नहीं रह 
जायगी, श्रोता या पाठक की भी हो जायगी । अपने हृदय का और 
लोगों के हृदयों से स्वंधा विल्नक्षण प्रकट करनेवाला एक संप्रदाय 


# यारप में जो कलावादी संप्रदाय (30807600 582700/) चत्ना था 
वह इन दो बातों में से पहली बात का ही लेकर दौड़ पड़ा था; दूसरी बात 
की ओर उसने ध्यान ही नहीं दिया था, जेसा कि पेटर (?2(९/) के इस 
कथन से स्पष्ट हे--- 

“प्र 7 770007007 88 0706 एञ/70677?8 ७70, 00॥8- 
९0प8॥ए 0# प्र70007स्‍8९00प्8)ए, 007768 00 06 ६४706 (#8- 
७०00]729, 70 07  ॥76 एछ07१0, 700 04 77676 480६, 7प( 
07% 8 86786 0470 76 2926९007768 87 87080, 58 
ए्07% ग6 ७६ ; 870 2000 8४४ 77 9707907707 $0 ४86 
६प्रांग 05 शाह [6४७४ शाशा। 060 ४६0 86786; 88 |7॥ 
६0086 #प70]87# 0% 74/767 ईप700078 07 7॥067807॥"७ 
8880, #प्रा--७प्रए। 580 08786 78९6 ६067/6--78 ६86 
68868९6 06 ह8पफठ बल्कांढा6 (घ७।६ए 88 ४26ए 704ए 
[97ए8. 
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योरप में रहा है। वहाँ कुछ दिन नकली ह॒ृदयों क॑ कारखाने ज्ञारी 
रहे । पर पीछे उन खिलौने से ले ऊब गए | 

यह ते स्थिर बात है कि तुलसीदासजी ने वाल्मीकिरामायण, 
अध्यात्मरामायण, मदहारामायण, श्रीमद्भागवत, हनुमन्नाटक, प्रसन्न- 
राधघव नाटक इत्यादि अनेक ग्रंथों से रचना की सामग्री ली है। इन 
ग्रंथ की बहुत सी उक्तियाँ उन्होंने ज्यों की त्यों श्रनूदित करके रखी 
हैं--जैसे, वर्षा और शरद ऋतु के वर्णन बहुत कुछ भागवत से लिए 
हुए हैं। धनुषयज्ञ के प्रसंग में उन्‍होंने हनुमन्नाटक और प्रसन्न- 
राघव नाटक से बहुत सहायता ली है। पर उन्होंने जे संस्कृत 
वक्तियाँ ली हैं उन्हें भाषा पर अपने अद्वितीय अधिकार के बल से 
एकदम मूल हिंदी-रचना के रूप मे कर डाल्ला है। कहों से 
संस्कृत-पन या वाक्य-विन्यास की दुरूहता नहों आने दो है| बहुत 
जगह ते उन्होंने उक्ति को भ्रधिक ब्यंजक बनाकर और चमका दिया 
है। उदाहरण के लिये हनुमन्नाटक का यह श्लोक लीजिए-.- 

या विभूतिदशग्रीवे शिरश्छेदेडपि शह्ूुरात्‌ । 
दर्शनाद्रामदेवस्थ. सा विभूतिविभीषण ।। 
इसे गास्वामीजी ने इस रूप में लिया है--- 
जो सैतति सिव रावनहि दीनच्हि दिए दस माथ । 
सेाइ संपदा बिभीषनहि सकुचधि दीन्हि रघुनाथ | 

इस अनुवाद में “दस माथ दिए? के जोड़ में दरसन हो ते! 
न रखने से याचक के बिना प्रयास प्राप्त करने का जार ते निकल 
गया, पर 'सकुचि! पद लाने से दाता के असीस औदाय्य की भावना 
से दक्ति परिपूर्ण हो गई। 'सकुचि शब्द की व्यंजना यह है कि 
इतनी बड़ी संपत्ति भी देते समय राम का बहुत कम जान पड़ी | 


सज०>०+42 ७. च39०-ऑ--ाा>का2क धहाकामनाक>+अ>मक, 
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प्रबंधकार कवि की भावुकता का सबसे अधिक पता यह देखने 
से चल सकता है कि वह किसी आख्यान के अधिक ममस्पर्शी स्थलों 
का पहचान सका है या नहों। राम-कथा के भीतर ये स्थत्ञ अत्यंत 
सर्मस्पर्शों हैं--राम का अयोध्या-त्याग और पथिक के रूप में वन- 
गमन; चित्रकूट में राम और भरत का मिलन; शबरी का आतिथ्य; 
लक्ष्मण को शक्ति लगने पर राम का विज्ञाप; भरत की प्रतीक्षा । इन 
स्थल्ें का गोस्वामीजी ने अच्छी तरह पहचाना है, इनका उन्होंने 
अधिक विश्तृत और विशद वन किया है। 

एक सुंदर राजकुमार के छोटे भाई और ख्री को लेकर घर से 
निकलने ओर वन वन फिरने से अधिक म्स्पर्शी दृश्य क्‍या 
हो सकता है ९? इस दृश्य का गोस्वामीजी ने मानस, कवितावली 
और गीतावली तीनों में अत्यंत सहृदयता के साथ वन किया है। 
गातावली में ते इस प्रसंग के सबसे अधिक पद हैं। ऐसा दृश्य 
स्त्रियों के हृदय का सबसे अधिक स्पश करनेवाला , उनकी प्रीति, दया 
श्र।र आत्मत्याग को सबसे अधिक उभारनेवाला होता है, यह बात 
समझकर मार्ग में उन्हेंने ग्राम-वधुओं का सन्निवेश किया है। ये 
स््रियाँ राम-जानकी के अनुपम सौंदय्य पर स्नेह-शिथिल हो जाती हैं, 
उनका बवृत्तांत सुनकर राजा की निष्ठुरता पर पछताती हैं, केकेयी 
की कुचाल पर भला-बुरा कहती हैं। सौंदय्ये के साक्षात्कार से 
थाड़ी देर के लिये उनकी वृत्तियाँ कोमल हा जाती हैं, वे अपने को 
भूल जाती हैं। यह कोमलता उपकार-बुद्धि की जननी है--- 

“दीता-लषन-सहित रघुराई। गाँव निकट जब निकसद्दि' जाई ।। 

सुन्रि स बाल-बुद्ध नर-नारी । चत्नहि' तुरत ग्रृह-काज बिलारी ॥ 
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| 


राम-खषन-सिय-रूप निहारी। पाई नयन-फलक हाहि' सुखारी॥! 

सजल बिले।चन पुलकू सरीरा | सब भए मगन देखि दोड़ बीरा ॥ 

रामहि' देखि एक अनुरागे। चितवत चले जाहि' संग लागे॥ 

एक देखि बट-छाह भलत्रि, डासि सदुल तृन पात। 

कहहि “गवाइय छिनुक खम, गवनब अबहि*' कि प्रात ॥९ 
राम-जानकी के अयोध्या से निकलने का दृश्य वन करने में 
गेोखामीजो ने कुछ उठा नहीं रखा | सुशोज्षता के आगार रामचंद्र 
प्रसन्नमुख निस्तकर दास-दासियों को गुरु के सपुदे कर रहे हैं. 
सबसे वही करने की प्राथेना करते हैं जिससे राजा का दु:ख कम 
है।। उनकी सर्वेभूतव्यापिनी सुशीक्षवा ऐसी है कि उनके वियोग में 
पशु-पक्ती भी विकल हैं। भरतजी जब लाटकर अयोध्या आए, तब 
उन्हें सर-सरिताएँ भो श्रोहीन दिखाई पड़ों, नगर भी भयानक लगा। 
भरत का यदि राम-गमन का संवाद मिल गया होता तो हम इसे 
भरत के हृदय की छाया कहते। पर घर में जाने के पहले उन्हें कुछ 
भी वृत्त ज्ञात नहीं था। इससे हम सर-सरिता के श्रीहीन होने का 
अर्थ उनकी निजनता, उनका सन्नाटापन लेंगे। लोग राम-वियोग 
में विकल पड़े हैं। सर-सरिता में जाकर स्नान करने का उत्साह 
उन्हें कहाँ ? पर यह अथे हमारे आपके लिये है। गोस्वामीजी 
ऐसे भावुक महात्मा के निकट ते राम के वियोग में अयोध्या की 

भूमि ही विषाद-मग्न है! रही है; आठ आठ आँसू रे! रही है। 
चित्रकूट में राम और भरत का जे मिलन हुआ है, वह शो 
श्र शोल का, स्नेह और स्नेह का, नीति औ्रर नीति का मिलन है। 
इस मिलन से संघटित उत्कर्ष की दिव्य प्रभा देखने योग्य है। यह 
झाँकी अपूर्व है। 'भायप सगति! से भरे भरत नंगे पाँव रास को 
मनाने जा रहे हैं। मार्ग में जहाँ सुनते हें कि यहाँ पर राम-लच्मण 
ने विश्राम किया था, उस स्थल को देख आँखें में आँसू भर लेते हैं। 
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देहि' लेग बहु. मोल न ल्ेहीं। फेरत राम दोहाई देहों ॥ 
अर सब से पुलकित होकर कहते हैं- 
तुम्ह प्रिय पाहुन बन पगु धारे। सेवा जोगु न भाग हमारे ॥ 


देव काह हम तुम्दद्दि गोसाई' । ई'घन पात किरात मिताई ॥। 

यह हमारि श्रति बड़ि सेवकाई । लेहि' न बासन बसन चोराई ॥ 

हम जड़ जीव जीवबनधघाती । कुटिल्न कुचाली कुमति कुजाती ॥ 

सपनेहु धरम-बुद्धि कम काऊ। यह॑ रघुनंदन-द्रस - प्रभाऊ ॥ 

उस पुण्य-समाज के प्रभाव से चित्रकूट की रमशीयता में पवित्रता 
भी मिल गईं। उस समाज के भीतर नीति, स्नेह, शील, विनय, 
त्याग आदि के संघष से जो धर्म-ज्येति फ़ूटो, उससे आसपास का 
सारा प्रदेश जगमगा उठा--डसकी मधुर स्मृति से आज भी वहाँ 
की वनस्थल्ली परम पवित्र है। चित्रकूट की उस सभा की कारबाई 
क्या थी, धर्म के एक एक अंग की पूरे और मनेहर अभिव्यक्ति थी। 
रामचरितमानस में वह सभा एक आध्यात्मिक घटना है। धर्म के 
इतने स्वरूपों की एक साथ योजना, हृदय की इतनी उदात्त 
वृत्तियाँ की एक साथ छद्धावना, तुलसी के ही विशाज्ञ 'मानस! 
में संभव थी। यह संभावना उस समाज के भीतर बहुत से भिन्न 
मिन्न वर्गों के समावेश द्वारा संघटित की गई है। राजा और प्रज्ञा, 
गुरु श्र शिष्य, भाई और भाई, माता और पुत्र, पिता और पुत्री, 
श्शुर और जामादू, सास और बहू, क्षत्रिय और ब्राह्मण, जराह्मण 
श्रौर शूद्र, सभ्य और असभ्य के पररपर व्यवहारों का, उपस्थित 
प्रसंग के धर्म-गांभीय्ये और भावे।त्कष के कारण, अत्यंत मने हर रूप 
प्रसफुटित हुआ । धर्म के उस स्वरूप का देख सब मोहित हो गए--- 
क्‍या नागरिक, क्या ग्रामीण और क्या जंगली। भारतीय शिष्टवा और 
सभ्यता का चित्र यदि देखना हो ते इस राज-समाज में देखिए । 
कैसी परिष्कृत भाषा में, केसी प्रवचन-पढुता के साथ, प्रस्ताव उपस्थित 
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होते हैं, किस गंभीरता और शिष्टता के साथ बात का उत्तर दिया 
जाता है, छोटे बड़े की मय्योदा का किस सरसता के साथ पालन 
होता है। सबकी इच्छा है कि राम अयोध्या को लौटें; पर उनके 
स्थान पर भरत वन का जाय , यह इच्छा भरत को छोड़ शायद ही 
और किसी के मन में हो | अपनी प्रबल इच्छाओं को लिए हुए लोग 
सभा में बैठते हैं, पर वहाँ बैठते ही धरम के स्थिर और गंभीर रवरूप 
के सामने उनकी व्यक्तिगत इच्छाओं का कहीं पता नहीं रह जाता। 
राजा के सत्य-पाज्नन से जे गारव राजा और प्रजा दोनों को प्राप्त 
हाता दिखाई दे रहा है, उसे खंडित देखना वे नहीं चाहते । जनक, 
वशिष्ठ, विश्वामित्र आदि धममतत्त्व के पारदर्शी जो कुछ निश्चय कर 
दें, उसे वे कल्तेजे पर पत्थर रखकर मानने की तैयार हो जाते हैं। 

इस प्रसंग में परिवार ओर समाज की ऊँची-नीची श्रेणियों के 
बीच कितने संबंधों का उत्कष दिखाई पड़ता है, देखिए--.. 

( १ ) राजा और प्रज्ञा का संबंध लीजिए | अयोध्या की सारी 
प्रजा अपना सब काम-धंघा छोड़ भरत के पीछे राम के प्रेम में उन्हीं 
के समान मम्न चल्ली जा रही है ओर चित्रकूट में राम के दशेन से 
आह्वादित होकर चाहती है कि चेदह वर्ष यहीं काट दें | 

( २) भरत का अपने बड़े भाई के प्रति जो अलै।किक स्नेह ओर 
भक्ति-भाव यहाँ से वहाँ तक ऋलकता है, वह ते सबका आधार ही है। 

(३ ) ऋषि या आचाये के सम्मुख प्रगल्भता प्रकट होने के 
भय से भरत और राम अपना मत तक प्रकट करते सकुचाते हैं । 

( ४ ) रास सब माताओं से जिस प्रकार प्रेम-भाव से मिल्ले, 
वह उनको शिष्टता का ही सूचक नहीं है, उनके अंतःकरण की 
'कमलता और शुद्धता भी प्रकट करता है। 


( ४ ) विवाहिता कन्या को पति की अनुगामिनी देख जनक 
जो यह हषे प्रकट करते हैं--- 
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पुत्रि | पवित्र किए कुछ देाऊ | सुजस धवल जग कह सब कछ्वाऊ ॥ 
बह घम-भाव पर मुग्ध होकर ही । 

( ६ ) भरत और राम दोनों जनक को पिता के स्थान पर 
कहकर सब भार उन्हीं पर छोड़ते हैं। 

( ७ ) सीताजी अपने पिता के डेरे पर जाकर माता के पास 
बैठो हैं। इतने में रात हो जाती है ओर बे असमंजस में पड़ती हैं- 
कहत न लीय सकुचि मन माही । इ्दाँ बखब रजनी भक्ञ नाहीं ॥ 

पति तपस्वी के वेश में भूशय्या पर रात काटे ओर पत्नी उनसे 
अलग राजसी ठाट-बाट के बीच रहे, यही असमंजस की बात है। 

( ८) जब से काशल्या आदि आई हैं, तब से सीता बराबर 
उनकी सेवा में लगी रहती है । 

( & ) बआाह्मण-वर्ग के प्रति राज-वर्ग के आदर और सम्मान का 
जैसा मनेहर स्वरूप दिखाई पड़ता है, वैसी ही आह्मण-बर्ग में 
राज्य और लेक के हित-साधन की तत्परता ऋत्ञक रही है। 

( १० ) केबट के दूर से ऋषि को प्रणाम करने ओर ऋषि के इसे 
आलिंगन करने में उमय पक्ष का व्यवहार-साष्ठव प्रकाशित हो रहा है। 

( ११ ) वन्य कोल्त-किरातों के प्रति सबका केसा मृदुल्ल और 
सुशीक्ष व्यवहार है । 

कवि की पूर्ण भावुकता इसमें है कि वह प्रत्येक मानव-स्थिति में 
ग्रपने को डालकर उसके अनुरूप भाव का अनुभव करे। इस शक्ति 
की परीक्षा का रामचरित से बढ़कर विस्तृत क्षेत्र और कहाँ मिल 
सकता है | जीवन-स्थिति के इतने भेद और कहाँ दिखाई पड़ते हैं! 
इस कषेन्न में जे कवि सर्वत्र पूरा उतरता दिखाई पड़ता है, उसकी 
भाकवुता का और कोई नहीं पहुँच सकता। जो कंवल्ल दांपत्य रति 
ही में अपनी भावुकता प्रकट कर सके या वोरात्साह ही का अच्छा 
चित्रण कर सकें, वे पूर्ण भावुक नहीं कह्े जा सकते। पूर्ण भावुक वे. 
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ही हें झा जीवन की प्रत्येक स्थिति के समस्पर्शी अश का साज्ञातकार 
कर सके और उसे श्रोता या पाठक के सम्मुख अपनी शब्दशक्ति 
द्वारा प्रत्यक्ष कर सकें। हिंदी क कवियों में इस प्रकार की स्वागएरश 
भावुकता हमारे गेस्वामीजी में ही है जिसक॑ प्रभाव से रामचरित- 
मानस उत्तरीय भारत की सारी जनता के गले का हार हा रहा 
है| वात्सलय भाव क्षा अलुभव करके पाठक तुरंत बालक राम-लक्ष्मण 
के प्रवास का उत्साहपूर्य जीवन देखते हैं जिसके भीतर आत्मावल्ल- 
बन का विकास होता है। फिर आवचाय-विषयक रति का स्वरूप 
देखते हुए वे ज़नकपुर में जाकर सीता-राम के परम पवित्र दांपल 
भाव के दर्शन करते हैं। इसके उपरांत अयोध्या-त्याग के करुण 
दृश्य के भीवर भाग्य की अस्थिरता का कदु स्वरूप सामने आता 
हैं। तदनंतर पथिक-वेशधारी राम-जानकी क॑ साथ साथ चलकर 
पाठक ग्रामीण ल्वी-पुरुषों के उस विशुद्ध सात्तिवक प्रेम का अनुभव 
करते हैं जिसे हम दांपत्य, वात्सल्य आदि काई विशेषण नहों दे 
सकते, पर जो मनुष्यसात्र में स्वाभाविक है 

रमणीय वन-पवेत के बीच एक सुकुमारी राजवधू का साथ लिए 
दे! वीर आत्मावक्लंवी राजकुमारों का विपत्ति के दिनों का सुख के 
दिनों में परिवत्तित करते पाकर वे "वीरसाग्या वसुंधरा” की सत्यता 
हृदयंगम करते हैं। सीता-हरण पर विप्रल्नंभ-श्र गार का माधुय्ये 
देखकर पाठक फिर ल्लंका-दहन के अदभुत, भयानक और वीभत्स 
दृश्य का निरीक्षण करते हुए राम-रावश-युद्ध के रोंद्र और युद्धवीर 
तक पहुँचते हं। शांतरस का पुट ते। बीच बीच में बराबर मिल्लता 
ही हैं। हास्यरस का पूछ समावेश रामचरितमानस के भीतर न 
करके नारद-माह कं प्रसंग में उन्होंने किया है। इस प्रकार काव्य 
के गूढ़ आर उच्च उद्देश्य का समभ्नेवाले, मानव-जीवन के सुख 
ओऔर दु:ख दोनों पक्षों के नाना रूपों के मर्मस्पर्शो चित्रण को देखकर, 
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गेखासीजी के महत्त्व पर मुस्ध होते हैं; ओर स्थूल बहिरंग दृष्टि 
रखनेवाले भी, लक्षण-प्रंथों में गिनाए हुए नवरसों ओर अलंकारों 
पर, अपना आह्वाद प्रकट करते हें । 
यहाँ पर कहा जा सकता है कि गोस्वामीजी मनुष्य-जीवन की 

बहुत अधिक परिस्थितियों का जे सन्निवेश कर सके, वह रामचरित 
की विशेषता के कारण । इतने अधिक प्रकार की मानव-दशाओं 
का सन्निवेश आप से आप हो गया । ठीक है, पर उन सब दशाओं 
का यधावश्य चित्रण बिना हृदय की विशाल्वता, भाव-प्रसार की शक्ति, 
मर्मस्पर्शी र्वरूपों की उद्धावना और शब्द-शक्ति की सिद्धि के नहों 
हे सकता। मानव-प्रकृति के जितने अधिक रूपों के साथ गेस्वामी- 
जी के हृदय का रागात्मक सामंजस्य हम देखते हैं, उतना अधिक 
हिंदी भाषा के और किसी कवि के हृदय का नहीं। यदि कहीं 
सौंदय्य है ते प्रफुज्ञता, शक्ति है ते प्रणति, शील है ते हषपुलक, गुण 
है ते आदर, पाप है ते घृणा, अत्याचार है ते क्रोध, अत्यौकिकता 
है ते विस्मय, पाषंड है ते कुढ़न, शोक है तो करुणा, आनंदेत्सव 
है वे उन्नास, उपकार है ते। कृतज्ञता, महत्त्व हे तो दीनता तुलसी- 
दासजी के हृदय में बिंब-प्रतिबिंब भाव से विद्यमान है| 

गेोस्वामीजी की भावात्मक सत्ता का अधिक विस्तार स्वीकार 
करते हुए भी यह पूछा जा सकता है कि क्‍या उनके भावों में पूरी 
गहराई या तीत्रता भी है ? यदि तीत्रता न होती, भावों का पूर्ण 
उठ्रेक उनके बचने में न द्वाता, तो वे इतने सर्वप्रिय केसे होते ९ 
भावों के साधारण उद्धार से ही सबकी ठप्ति नहीं हो सकती । यह 
बात अवश्य है कि जे। भाव सबसे अधिक प्रकृतिस्थ है, उसकी 
व्यंजना सबसे अधिक गूढ़ श्रार ठीक है। जो प्रेमभाव अत्यंत 
उत्कर्ष पर पहुँचा हुआ उन्होंने प्रकट किया है, वह अलौकिक है, 
अविचल है और अनन्य है। वह घन और चातक का प्रेम है । 
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इस प्रेम क॑ संबंध में ध्यान देने की बात यह है कि यह समान 
के प्रति नहीं है, अपने से बड़े या ऊँचे के प्रति है। गेस्वामीजी 
अपने से बड़े या छाटे के साथ प्रेम करने का समान के साथ प्रेम 
करने से अच्छा समझते हं--- 

के छघु के बढ़ मीत मल, सम सनेह दुख साइ । 
त॒कलसी ज्यों इत मधु सरिस मिले महाबिष हो हू | 

इससे उनका भीतरी अभिप्राय यह है कि छोटे-बड़े के संबंध में 
धर्मभाव अधिक है। यदि प्रिय हमसे छोटा है तो उस पर जो 
हमारा प्रेम होगा वह दया, दाक्षिण्य, अनुकंपा, क्षमा, साहाय्य 
इत्यादि वृत्तियों का उभारेगा; यदि प्रिय हमसे बड़ा है ते उस पर 
आलंबित प्रेम, श्रद्धा, सम्मान, दैन्य, नम्नता, संकोच, कृतज्ञता, आज्ञा- 
कारिता इत्यादि का जाग्रत करेगा | इसमें तो कुछ कहना ही नहों 
कि हमारे गोखामीजी का प्रेम दूसरे प्रकार का था--वह पृज्य-बुद्धि- 
गर्भित होकर भक्ति के रूप में था। उच्चता की जेसी प्राप्ति उच्च 
का आत्मसम्पंणश करने से हे! सकती है, वेसी समान का आत्मसमपैण 
करने से नहीं। यह ते। पहले ही दिखाया जा चुका है कि शोत्न बाबाजो 
द्वारा निरूपित भक्ति के आल्ंबन के स्वरूप के--आध्यंतर रुवरूप के 
सही--अतर्गत है। भक्ति ओर शील की परस्पर स्थिति ठीक उसी 
प्रकार बिंव-प्रतिबिंब भाव से है जिस प्रकार आश्रय और आज्ंबन 
की। और आगे चलिए ते आश्रय ओर आलंबन की परस्पर स्थिति 
भी ठीक वहीं मिलती है जो ज्ञाता ओर ज्ञेय की है। हमें ते ऐसा 
दिखाई पड़ता है कि जो ज्ञान-क्षेन्न में ज्ञाता ओर जय है, वही भाव- 
क्षेत्र में आश्रय और आल्ंबन है। ज्ञान की जिस चरम सीमा पर 
जाकर ज्ञाता और ज्ञेय एक हो जाते हैं, भाव की उसी चरम सीमा 
प्र जाकर आश्रय ओर आल्ंबन भी एक हो जाते हैं। शील शोर 
भक्ति का अभेद देखने का इतना विवेचन बहुत है । 
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दांपत्य प्रेम का दृश्य भी गोस्वामीजी ने बहुत ही सुंदर 
दिखाया है, पर बड़ी ही मर्य्यादा के साथ | नायिक्तामेदवाले कवियों 
का सा या कृष्ण की रासलीला के रसिक्रों का सा लोक-मर्य्यादा 
का उल्लंघन उसमें कहों नहों है । सीता-राम के परम पुनीत प्रणय 
की जो प्रतिष्ठा उन्होंने मिथिज्ञा में की, उपस्तत्री परिपकता जीवन 
की भिन्न भिन्न दशाओं के बीच पति-पत्नी के संबंध की उच्चता और 
रमणीयता संघटित करती दिखाई देती है। अभिषेक्ष के राम को 
वन जाने की आज्ञा मिलती है। आनंदेत्सव का सारा दृश्य करुण 
दृश्य में परिणत हो जाता है । राम वन जाने को तैयार हैं और वन 
के क्लेश बताते हुए सीता का घर रहने के लिये कहते हैं। इस पर 
सीता कहती हैं- हे 
बन-दुख नाथ कहे बहुतेरे | सम्र-बिषाई परेताप घतरेरे ॥ 
प्रभु-बियेग - लवलेस-समाना । सब मिलि होहि' न कृतानिवाना ॥ 
कुछ - किसलय - लाथरी सुद्ठाई | प्रभु संग॒मंजु मनेजच्तुराई ॥। 
कंदू-मूठ « फल अमभिय - अहदरू | अवच-लेवलसत--सरित पहारू ॥ 
मोहि' मग चल्मत न हाइहि हारी । छिवु छिचु चएन-सरोज निद्वारी ॥ 
पायें प्वारि बेढि तर - छाहीं। करिहें। बाउ मुद्त मन माहों ॥ 
बार बार झदु मरति जोही। लागेहि ताते बवारि न माद्दी ॥| 


दुःख की परिस्थिति में सुख की इस कहपनाी के भीतर हस 
जीवन-यात्रा में श्रांत पथिक्र के लिये प्रेम की शोतल्न सुंखद छाया 
देखते हैं। यह प्रेम-मार्ग निराला नहों है, जीवन-यात्रा के मार्ग से 
अलग होकर जानेवाला नहों है। यह प्रेम कमेज्षेत्र से अलग नहों 
करता, उसमें बिखरे हुए काँटों पर फूल बिछाता हैं। राम-जानकी 
की नंगे पाँव चलते देख आ्रामवासी कहते हैं-- 
जा जगदीस इनहि' बन दीन्हा। 
कस न सुमनमय मारम कीन्हा॥ 
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थेड़ी दूर साथ चलकर उन्होंने जान लिया होगा कि उनका 
मार्ग 'सुमनभय” ही है। प्रेम के प्रभाव से ऊंगल में भी मंगल था। 
सीता का ते सहस्तों अयोध्याओं का सुख वहाँ मित्न रहा था-- 

नाह नेह नित बढ़त जिले।की । हरषित रहति दिवत्र जिमि कोझी ॥ 

सिय-मन राम-चरन-अनुरागा । अवध-सहस-सम बन प्रिय लागा॥ 

परन०कुटी प्रिय प्रियतस संगा । प्रिय परिवार कुरंग 5 बिहंगा ॥ 

सासु-ससुर-सम झुनितिय मुनिबर । असन अ्मिय-सम कंदु-मुल-फर ॥ 

अयेध्या से अधिक सुख का रहस्य क्या है ९ प्रिय फे साथ 
सहयेग के झधिक झवसर | अयोध्या में सहयोग और सेवा के 
इतने अवसर कहाँ मिल सकते थे ? जीवनयातन्रा की स्वाभाविक 
अ्रावश्यकताओं की पृर्ति बन में अपने हाथें से करनी पड़ती थी। 
कुटी छाना, स्थान स्वच्छ करना, जल भर लाना, ईंधन और कंद- 
मृल इकट्ठा करना इत्यादि वहाँ के नित्य-जीवन के अंग थे। ऐसे 
प्राकृतिक जीवन में प्रेम का जे विकास हो सकता है, बह कृत्रिम 
जीवन में दुर भ है। प्रिय के प्रयत्नों में ऐसे ही स्वाभाविक सहयोग 
की अभिलाषिशी एक प्रामीण नायिका कहती है-- 

झागि ल्ागि घर जरिया, बढ़ सुख कीन । 
पिय के हाथ घइकवा भरि भरि दीन ॥ 

दूसरा कारण इस सुख का था हृदय का प्रकृति के अनेक रूपों 
के साथ सामंजस्य, जिसके प्रभाव से 'कुर॑ग-बिहंग” अपने परिवार 
के भीतर ज्ञान पड़ते थे। उस जगज्जननी जानकी का हृदय ऐसा 
न होगा ते झौर किसका होगा जिसे एक स्थान पर लगाए हुए 
फूल-पदों का छाड्कर अन्य स्थान पर जाते हुए भी दुःख 
होता था| 

सीताजो द्वारा आगार के संचारी भाव द्वीड़ा? की व्यंजना के 
लिये कसा उपयुक्त अवसर चुना गया है ! बन के साग में प्रामीय 
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स्तियाँ राम की ओर लर्षय करके सीता से पूछती हैं कि ये तुम्हारे 
कौन हैं। इस पर सीता- 

तिन्द्रहि' बिलेकि बिलेकति घरनी । दुहूँ संकराच सकुचति बर-बरनी ॥ 

'बिले।कति घरनी! कितनी स्वाभाविक मुद्रा है| 'दुहँ सँकाच? 
द्वारा कवि ने सीता के हृदय की कामलता और अभिमान-शून्यता भी 
कैसे ढंग से व्यंजित कर दी है। एक तो रास को खुले शब्दों में 
अपना पति कहने में संकोच, दूसरा संकोच यह समझकर कि यदि 
इन भेोली-भाली ख्रियों को कोई उत्तर न दिया जायगा तो ये मन में 
दुखी होंगी और मुझे अभिमानिनी समभेंगी। 

इसके आगे सीताजी में शृ गारी चेश्ाओं का विधान भी अत्यंत 
निपुणता और भावुकता के साथ गेस्वामीजी ने किया है-- 

बहुरि बदन-बिथु अंचल ढाकी । पिय-तन चिते भौंह करि बाँकी ॥ 

खजन मंजु तिरीछे नेननि। निञ्र पति कद्देड तिन्दद्वि' सिय्र लैननि ॥ 

यदि आम रास्ते पर राम के साथ बातचीत करने में ये चेष्टाएँ 
दिखाई जातीं ते कुल-बधू की मय्यादा का भंग होता और कोई 
विशेष निपुणता की बात न होती; रूढ़ि का अनुसरण मात्र होता। 
पर बीच में उन स्त्रियों का डाल देने से एक परदा भी खड़ा हो गया 
श्रेर अधिक स्वाभाविकता भी आ गई। सीता में ये चेथ्टाएं अपने 
साथ राम के संबंध की भावना द्वारा उत्पन्न दिखाई पड़ती हैं। 
यदि राम-सीता के परस्पर व्यवहार में ये चेष्टाएँ दिखाई जातीं ते 
संग्रोग झू गारः का खुला वन हो जाता, जे! गोस्वामीजी ने कहों 
नहीं किया है । 

अब प्रश्न यह है कि ये चेष्टाएँ अनुभाव! होंगी या विभावांत- 
गंत हाव!। हिंदी के लक्षण-प्रंथों में 'हाव! प्रायः अनुभाव” के 
अंतगंत रखे मिलते हैं। पर यह ठीक नहीं है। 'अनुभाव! के 
झंतगत केवत्न आश्रय की चेष्टाएँ आरा सकती हैं। “आश्रय? की 
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चेष्टाओं का उच्श्य किसी भाव की व्य'ज़ना करना होता है। पर 
हावों! का सन्निवेश क्सी भाव की व्य'जना कराने के लिये नहीं 
होता, बल्कि नायिका का माहक प्रभाव बढ़ाने के लिये अर्थात्‌ 
उसकी रमणीयता की वृद्धि के लिये, होता है। जिसकी रमणीयता 
या चिक्ताकषकता का वर्शन या विधान किया ज्ञाता है, वह आह्ंवन' 
होता है। अत: हादा मामक चेष्टाएँ आह्ंबन-गत ही मानी 
जायेगी ओर आलंदन-गत होने के कारण उनका स्थान 'विभावः के 
अतरत ही ठहरता है। 

अब विचार करना चाहिए कि सीताजी की उक्त चेधष्टाएँ 
'अन्भाव! होंगी या हाव!। लक्षण के अनुसार “संसोगेच्छा- 
प्रकाशक श्नेत्रादि-विकार” ही 'हाव' कहलाते हैं। पर सीताजी के 
विकार इस प्रकार के नहीं हैं। वे विकार राम के साथ अपने 
संबंध की भावना से उत्पन्न हैं ओर उनके प्रति प्रेम की व्यंजना 
करते हैं। इस प्रकार आश्रय की चेष्टाएँ होने के कारण वे विकार 
अनुभाव! ही होंगे । 

सीता-हरण होने पर इस प्रेम को हम एक ऐसे मने।हर क्षेत्र का 
द्वार खालते हुए पाते हैं जिसमें बल और पराक्रम अपनी परमावस्था 
की पहुँचकर अनीति श्रार अत्याचार का ध्वंस कर देता है। वन में 
सीता का वियोग चारपाई १२ करवटें बदक्तवानेवाला प्रेम नहों है- 
चार कदम पर मथुरा गए हुए गापाल के लिये गोपियों को बैठे बैठे 
रुलानेवाला वियोग नहीं है, फाड़ियों में घोड़ी देर के लिये छिपे हुए 
कृष्ण के निमित्त राधा की आँखें से आँसुओं की नदी बहानेवाला 
वियाोग नहीं है--यह राम को निर्जेन वनों ओर पहाड़ों में घुमाने- 
बाला, सेना एकत्र करानेवाला, पृथ्वी का भार उतरवानेबाला वियोग 
है| इस वियाग की गंभीरता के सामने सूरदास द्वारा अंकित वियोग 
अतिशयोक्ति-पूणे होने पर भी बालक्रीड़ा सा लगता है । 
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हनुमान के प्रकट होने के पहले जानकओी उद्विग्गन होकर ऋह 
रही थीं-- 

पावक्रमय ससि खबत न आगी | मानह भोहि' ज्ञानि हतभागी ।! 

सुनिय बिनय सम बिटप अशोका | सत्य नाम करूहरु मम शोका || 

नूतन क्सिलय अन्न समाना | देहिअगिनि जिनलि करहि लिदाना )! 

इतना कहते ही हनुमान का सुद्रिका गिराना ओर सीता का 
उसे अंगार समभकर हाथ में लेना, यह सब ते गोरवामीजी ने 
प्रसन्नराधव नाटक से लिया है। हनुमान का सामने पाकर सीता 
उसी मय्यांदा के साथ अपने वियोग-जनित दु:ख की व्यंजना करती 
हैं जिस मय्यादा के साथ माता पुत्र के सामने कर सकतो है | 
पहले अनुज सहित! राम का ( अकंले राम का नहीं ) कुशल 
पूछती हैं; फिर कहती हैं-- 

कामलचित कृपालु रघुराई | कपि, केहि हेतु घरी निठुराई 

सहज बानि सेवक सुखदायक । कबहुँक सुरति करत रघुनायक ॥| 

कबहु नयन मम सीतल ताता । हा।इहि' निरखि स्थाम झूदुगाता ॥ 

प्रिय के कुशल्-मंगल्ल के हतु व्यग्रता भारतीय लल्लनाओं के 
वियोग का प्रधान लक्षण है। प्रिय सुख में है या दुःख में है, यह 
संशय विरह में दया या करुण भाव का हल्का सा मेल कर देता 
है। भारत की कुल-वधू का विरह आवारा आशिको-माशूकों का 
विरह नहों है, वह जीवन के गांभीय का लिए हुए रहता है। यह 
वह विरह नहीं है जिसमें विरी अपना हो जलना ओर मरना 
देखता है; प्र्य मरता है कि जीता है, इससे काई मतलब नहीं । 

पविन्न दांपत्य-रति की कैसी मनेहर व्यंजना उन्होंने सीता 
द्वारा उस समय कराई है जिस समय प्राम-वनिताओं ने मार्ग में 
राम का दिखाकर उनसे पृछा था कि “थे तुम्हारे कौन हैं ९” 

कोटि मनाज लजावनहारे | सुमुखि कहहु का आहि' तुम्हारे ॥ 
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सुनि सनेहमय संजुत्ध बानी। सकुचि सीय मन महँ सुसुकानी ॥ 

तिन्ह ६ बित्तेकि बि वेकति घरनी। दुहु संकेच सकुच ते बर-बरनी || 

सकुचि सप्रेम बारम्व॒तनयनी | बोली सधघुर बचन पिक्रबयनी ॥ 

सहज सुभाय सुभग तन गोरे । नाम लपन लघु देवर मोरे ॥ 

बहुरि बदन-विधु अचन ढ की | वियन्‍तत चित्रे सैह करि बांडी ।। 

खजन मंजु तिरीडे नेननि , नितर पति ऋद्टेइ तिन्दहि' सिर सैननि ॥... 

कुल-वधू की इस अल्प व्यंजना में जो गै।रव और माधुरय है, 
वह उद्धत प्रेम-प्रल्लाप में कहाँ ९ 

शोक का चित्रण भी गोस्वरामीजी ने अत्यंत हृदय-द्रावक्ू पद्धति 
से किया है। शोहू के स्थज्न तुल्नप्ती र्शित रामचरित में दो 
हैं---एक ते अयोध्या में राम-बनगमन का प्रसंग और दूसरा 
लंका में क्क््मण का शक्ति लगने का। राम के बन जाने पर जो 
दुःख फैला, वह शोक ही माना जञायगा; बह प्रिय का प्रवास-जन्‍्य 
दुःख मात्र नहीं है। अभिषेक्र के समर वनवास बड़े दुःख की 
बात है--- 

केघ्यनेंदिनि मंदमति कठिन कुटिल्लपत कीन्ह । 
जेहि रघुनंदन जानकिदि' सुख-अवसर दुख दीन्ड ॥ 

अत: परिजनों और प्रजा का दुःख राम की दुःख-दशा समकत- 
कर मी था, केवल राम का अल्लग होना देखकर नहीं--- 

राम चढत अति भएउ बियादू। सुनि न ज्ञाइ पुर आरत नादू ॥ 

यह विषाद ( जो शोक का संचारी है ) और यह आर्त्तनाद 
शोक-सूचक है। प्रिय के दुःख या पीड़ा पर जो दुःख हो, वह 
शोक है; प्रिय के कुछ दिनों के लिये वियुक्त होने मात्र का जे! दुःख 
है, वह विरह है। अतः राम के इस दुःखम्य प्रवास पर जो 
दुःख खोगों का हुआ, वह शोक और वियोग दोनों है। 

“तुत्चल्ली राम बियेग-साक-बस्त समुझत नहि समुकाए 7? 
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में वियोगी और शेाकलसूचक वाक्य यद्यपि मिले हुए हैं, पर हम चाहें 
वा इन्हें अलग करके भी देख सकते हैं। शुद्ध वियेग--- 
जब जब भवन बिलेक॒ति सूना। 
तब तब बिऋल द्वोति कासल्या, दिन दिन प्रति दुख दूने |। 
का अ्रब प्रात कलेऊ माँगत रूढि चलेगो माई 
स्थाम-तामरस-नयन ख्व्रत जल काहि लेहु उर लाई# ? 

शोक या करुणा की व्यंत़्ना इस प्रकार के वाक्यों में 
समक्ििए--- 

खदु मूटते सुकुबार सुभाऊ। ताति बाड तन राग न काऊ ॥ 

ते बन बसहि बिपति सब भांती । निदरे कोटि कुलिस सहि छाती ॥ 

राम सुना दुःखय कान न काऊ | जीवन-तरु जिसि जोगवइ राऊ ॥ 

ते अब फिरत बिपितव पदुचारी | कंदु - मूछ - फल- फूउ-अद्दारी ॥ 

दशरथ के मरण पर यह शोक अपनी पूर्ण दशा पर पहुँच जाता 
है। उस समय की अयोध्या की दशा के वर्णन में पाठकों को 
करुणा की ऐसी धारा दिखाई पड़वी है, जिसमें पुरवासियों के साथ 
वे भी मग्न हो जाते हें-- 

लागति अवध भयावनि भारी | मानहूँ कालराति अ्रैधियारी ॥ 

घोर-जंतु-सम्त पुर-नर-नारी । डरपदि' एकहि एक बिहारी ॥ 

घर मसान, परिजव जनु सूत्रा । खुत हिट सीत मनहुँ जमदूता ॥ 

धागन्ह बिटप बेलि कुरिहलाहीं। सरित सरोबर देखि न जाहों ॥ 

बिधि कंेयों किरातिनि कीनहीं । जहि दव दुसह दसहु दिसि दीन्दों ॥ 

सहि न सके रघुबर-बिरहागो | चले लेग सब ब्याकुल भागो ॥ 

करि बिल्ाप सब रोवहि रानी | महाबिपति किमि जाह बखानी ॥ 
सुनि बिलाप दुखहू दुख ल्लागा। घीरजदू कर घीरज भागा ॥। 
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$ यद्यपि वन-रामन के समय राम इतने बच्चे न थे, पर वात्सल्य दिखाने 
के लिये गोस्वाभीजी ने कोशल्या के मुख से ऐसा दी कहलाया है । 
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गेारवामीजी द्वारा चित्रित राजकुल का यह शोक ऐसा शोक 
है जिसके भागी कंवल पुरवासी ही नहों, मनुष्य मात्र हो सकते 
हैं; क्योंकि यह ऐसे आलंबन के प्रति है जिसके थोड़े से दु:ख को 
भी देख मसलुष्य कहलानेवाले सात्र न सही तो मनुष्यता रखनेवाले 
सब करुणाद्रे हा सकते हैं । 

दूसरा करुण दृश्य लक्ष्मण का शक्ति लगने पर राम का विज्लाप 
है। इस विल्लाप के भोतर शोक की व्यंजना अत्यंत स्वाभाविक 
रीति से को गई हैं। उसक प्रवाह में एक ज्ञण के लिये सारे 
नियम-त्रत, सारी दृढ़ता बही जाती सी दिखाई देती है-- 

जा जनतंडो बन बंदु-बिछाहू | पिता-वचन मनतेडँ नहि' ओह ॥ 

भाव-दशा का तात्पय न सममनवाले, नीति के नाम पर पाषंड 
धारण करनेवाले, इसे चरित्र-ग्लानि सममेंगे या कहेंगे। पर ऐसे 
प्रिय बंधु का शोक, जिसने एक क्षण के लिये भी विपत्ति में साथ न 
छोड़ा, यदि एक क्षण के लिये सब बातें का विवार छुड़ा देनेवाला 
न होता तो राम के हृदय की वह कामलता कहाँ दिखाई पड़ती 
जो भक्तों की आशा का अवल्लंबन है ? यद कामलता, यह सहृदयता 
सब प्रकार के नियमों से परे है। नियमों से निराश होकर, 'कर्म- 
वाद? की कठारता से घबराकर, परोज्ञ 'ज्ञानः और परोक्ष 'शक्तिः 
मात्र से पूरा पड़ता न देखकर ही ते मनुष्य परेक्ष 'हृदयः की खे!ज 
में लगा ओर अंत में भक्तिमाग में जाकर उस परोक्ष हृदय का उसने 
पाया । भक्त लोगों का इश्वर अविचल नियमों की समष्टि मात्र नहों 
है; वह क्षमा, दया, उदारता इत्यादि का अनंत समुद्र है। लोक में 
जे! कुछ क्षमा, दया, उदारता आदि दिखाई देती है, वह उसी समुद्र 
का एक बिदु है । 

“आत्मग्लानि? का जैसा पवित्र और सच्चा स्वरूप गेस्वामीजी 
ने दिखाया है, बैसा शायद ही किसी कवि ने कहों दिखाया हो। 
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श्रात्मलानि का उदय शुद्ध ओर साच्विक अंत:करण में ही हो सकता 
है; अतः भरत से बढ़कर उपयुक्त आश्रय उसके लिये ओएर कहाँ मिल 
सकता है? आत्मग्लानि मामक सानसिक शेथिल्य या ते अपनी 
बुराई का अनुभव आप करने से होता है अथवा किसी बुरे प्रसंग 
के साथ अपना संबंध ज्ञोक में दिखाई पड़ने से उत्पन्न हीनता का 
ग्रतुभव करने से । भरतजी की ग्लानि थी दूसरे प्रकार की, पर 
बड़ी सच्ची आर बड़ी गहरी थी। जिन राम का उन पर इतना 
गाहा स्नेह था, जिन्हें वे लेकेत्तर श्रद्धा और भक्ति की दृष्टि से 
देखते आए, उनके विरेाधी वे समश्ते जायें, यह दुःख उनके लिये 
असह्य था । इस दुःख के भार से हलके होने के लिये वे छटपटाने 
लगे, इस घोर आत्मग्लानि का वे हृदय में न रख सके-... 
के त्रिभुवन मोहि सरिस श्रभागी। गति असि तोरि सातु जेहि छागी ॥ 
पितु सुरपुर, बन रघुबर केतू । में केवल सब अनरथन-हेतू ॥ 
धिग मोहि' भयडेँं बेनु-बन आगी। दुसह-दाह-दुख - दूधन - भागी | 
वे रह रहकर सोचते हैं कि मैं लाख अपनी सफाई दूँ, पर 
लक की दृष्टि में निष्कलंक नहीं दिखाई पड़ सकता--- 
जो पै हैं मातु मते महँ होेहों। 
ते। जननी जग में या मुख की कहाँ कालिमा ध्वें ? 
क्यों हैं। आज होत सुचि सपधनि १ कान सानिहे सांची 
महिमा-स्गी कान सुकृती की खत्त-बच-बिसिषन बची ? 
गहि न जाति रखना काहू' की, कहा जाहि जे! सूमे ? 
दीनबंधु कारुण्यरिंधु बिनु कात हिगये की बुरे? 
कैकेयी का सामने पाकर इस ग्लानि के साथ अमष का संयोग 
हो जाता है। उसकी पवित्रता के सामने माता के प्रति यह अवज्ञा 
केसी मनेाहर दिखाई पड़ती है--- 
(क) जो पे कुरुचि रही अ्रति ताोहीं। जनमत दाहे न मारेसि मोहीं | 
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पेड़ कादि तें पालड सींचा | मीन जियन-हित बारि उज्नी चा ॥ 

जब सें कुनमति | कुमत जिय ठप्रऊ | खंड खंड देोइ हृदय न गयऊ ॥ 

बर मांगयत मन भई न पीरा | गरि न जीह, मुंह परेड न कीरा ॥ 

अस का जीवउ-जंतु जग माहों। जेहि रघुनाथ प्रान-प्रिय नाहीं ? 

से अति अहित राम तेड ताहां । का तू अदसि ? सत्य कहु सोहीं ॥ 

(ख) ऐसे ते ल्‍यों कटु बचन कह्यो, री ९ 

“राम जाहु कानन”! कढोर तेरे कंसे थों हृदय रहो री !? 

दिनकर-बेख, पिता दसलरथ से राम-लषन से भाई। 

जननी | तू जननी ता कहा कहें ? बिधि केद्दि खेरि त लाई। 

“हैं| जहिहेीँ सुख राजमातु हे, सुत सिर छुन्र घरेगा।” 

कुछ-कलंक-मत्न मूल मनारथ तव॒ बिनु कान करेगो १? 

ऐहें राम सुखी सब होहैं, इंस अज्ल मेरो दरिहैं ? 

तुज्लसिदास मोका बड़ा सलाच, तू जनम कान बिधि भरिहे 

एक बार ते संसार की ओर देखकर भरतजी अयश छूटने से 
निराश होते हैं, पर फिर उन्हें आशा बंधती है और वे कैकेयो से 
कहते हैं कि ईश मेरा ते अयश हरेंगे, में ते मुँह दिखाने लायक हो 
जाऊँगा; पर तू अपने दिन कैसे काटेगी ? वे समझते हैं कि राम 
के आते ही मेरा अयश दूर हो जायगा। उनको विश्वास है कि 
सारा संसार मुक्ते दोषी माने, पर सुगीज्ञवा की मूर्ति राम मुझे 
दोषी नहों मान सकते । 

परिहरि राम सीय जग माही । काठ न कहहि सोर सत नाहीं ॥। 

राम की सुशीक्षता पर भरत को इतना अविचल विश्वास है ! 
वह सुशीजता धन्य है जिस पर इतना विश्वास टिक्न सके; और वह 
विश्वास धन्य है जी सुशीलता पर इन अविचल भाव से जमा रहे ! 
भरत की आशा का एक सात्र आधार यही विश्वास है। काशरल्या 
'के सामने जिन वाक्यों द्वारा वे अपनी सफाई देते हैं, उनके एक एक 
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शब्द से अत:करण की स्वच्छता कलकती है। उनकी शपथ उनकी 
धैतवेंदना की व्यंजना है--- 

जे भ्रध मातु, पिता, खुत मारे । गाय-गोठ महिसुर-पुर झारे ॥ 

जे श्रध तियनशलक-बच क॑नन्‍हें। मीत महीपति माहर दीन्‍्हें ॥ 

जे पातक उपपातक अहहीं | क्रम-बचन-मन-भव कबि क्हहीं | 

ते पातकु मोहि' होड्टू बियाता | जे एहु होइ मोर मत, माता ! 

इस सफाई के सामने हजारों वर्क लों की सफाई कुछ नहीं है, 
इस कसमें। के सामने लाखों कसमे कुछ नहों हैं। यहाँ वह हृदय 
खेलकर रख दिया गया है जिसकी पविन्नता का देख जा चा हे अपना 
हृदय निमेल कर ले । 

हास्यरस का एक अच्छा छींटा नारगद-मोह के प्रसंग में मिलता 
है। नारदजी बंदर का मुँह लेकर स्वथ्वर की सभा में एक राज- 
कन्या का मोहित करने बैठे हैं--- 

काहुन लखा से चरित बिसेखा। सा सरूप नृप-कन्या देखा ।। 

मकेट बदन भयंकर देही। देखबत हृदय क्रोच भा तेही ॥ 

जेहि दिसि बैठे नारद फूत्ती। सा दिसि तंहि न बिलेकी भूली ॥ 

पुनि पुनि मुनि उकसहि' अश्रकुलाहों | देखि दसा हरगन मुसुकाहीं ॥ 

गेखामीजी का यह हास भी मर्य्यांदा के साथ है, 'स्मितः 
हास है, बड़े लोगों का हास है। उस पर भी इच्श्य-गर्भित है, 
निरा हास ही हास नहीं है। यह मोह और शअ्रहंकार छुड़ाने का 
एक साधन है। इसके आलंबन का खरूप भी विदूषकों का सा 
क्त्रिम नहीं है। 

हास के अतिरिक्त बालविनेद की सामग्री देखनी हो, ते सुंदर 
कांड में एक लंबी पूंछ के बंदर को पूँछ में लुक बाँधकर नाचते हुए 
प्लौर राक्षसों के लड़कां का ताली बजा बजाकर कूदते हुए देखिए। 
घोड़ो देर वहीं ठहरने पर ऐसा भयानक ओर वाीभत्स कांड देखने 
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का मिलेगा, जे भुलाए न भूलेगा । कवितावलो में लंकादहन का 
बड़ा ही विस्तृत और पूर्ण चित्रण है। देखिए, कैसा आवेगपूर् 
भय है-... 
(क) “छागि, क्ञागि आगि?? भागि सागि चले जहाँ तहां, 
धीय का न माय, बाप पूत न सभारहीं । 
डे बार, बसन बधारे, घूम ४ुंघ अंध, 


बे] 


कहें बारे बढ़े “बारि बारि!! बार बारहाँ ॥ 
हय हिहिनात भागे जात, घहर।त गज, 
भारी भीर|ठेलि पेलि रेंदि खांदि डारहीं । 
नाम ले चिटात, बिललात अकुल्लात अति, 
तात, तात | तोसियत, मे|सियत झकारहीं '। 
(लव) हूपट कराह्न ज्वाल्जाल-प्रालः दहूँ दिसि, 
घूस अकुछान पहिचाने कान काहिरे । 
पानी का ललात, बिल्लत्नात जरे गात ज्ञात, 
परे पाइसाल जात, आत |! तू निबादि रे ॥। 
थ्रिया | तू पराहि, नाथ नाथ ! तू पराहि, बाप, 
बाप ! तू पराहि, पूठ, पूत ! तू पराहि रे । 
चुल्लसी बिले।कि जाग ब्याकुल बिहाल् कहें, 
“लेहि द्ससीस अब बीस चखर चाहि रे ॥?! 
इसी लंकादहन के भीतर यह वीभत्स कांड सामने आता है- 
हाट बाद हाटक पिधलि थी सो घना, 
कनक-कराही रुक तल्फति ताय सो । 
नाना पकवान जातुधान घलवान सब, 
पागि पागि ढेरी कीन्हीं सत्नी भांति साय से ॥ 
पिशाचिनियों और डाकिनियों की वीभत्स क्रोड़ा का जो कवि- 
अथानुसार वर्णन है, वह तो है ही, जैसे-. 


तुलसी की भावुकता १११ 
आंकऋरी की झारी कौॉधे, आँतवनि की सेल्ही बाघ, 
मई के कमंंडलु, खपर किए क्षारि के । 
जोगिनी कुटं। कुंड कुड बनी तापसी सी, 
तीर तीर बैठी सा समर-सरि खोरि के।। 
सानित से सानि सानि गूदा खात सतुआा से, 
प्रेत एक पियत बहारि घोारि थाोरि के। 
तुलसी बेंताल भूत साथ लिए भूतनाथ, 
हरि हरि हँसत हैं हाथ हाथ जोरि के ॥ 
कवायद की पूरी पाबंदी के साथ बहुत थोड़े में रौद्ररस का 
उदाहरण देखना हो, तो यह देखिए--- 
माषे लपन कुटिल्ल भई' भाहें | रद-पट फरकत नयन रिसहें।॥ 
रुबसिद मह जहाँ कोड हाई । तेहि समाज्ञ श्रस कहे न कई ॥ 
इसमें अनुभव भी हैं, अमष संचारी भी है। संभव है, कुछ 
ज्ञोगों का “रिसौहें? शब्द के कारण 'स्वशब्दवाच्यत्व”ः दोष दिखाई 
पढ़े; पर अनुभाव आदि द्वारा पूरो व्यंजना हो जाने पर विशेषण 
'हूप में भाव! का नाम आ जाना दोष नहों कहा जा सकता | 
युद्धवीर के उदाहरणों से ते सारा लंकाकांड भरा पड़ा है। 
'उत्साह? नामक भाव की भी व्यंजना अत्यंत उत्कष को पहुँची हुई 
है भार युद्ध के दृश्य का चित्रण भी बड़ा ही उप्र और प्रचंड है। 
वीररस का वर्शन-केशल उन्होंने तीन शैलियों के भीतर दिखाया 
है--प्राचीन राजपूत-काल के चारणों की छप्पयवाली ओआजखस्िनी 
शैली के भोतर, इधर के फुटकरिए कवियों की दंडकवाली शैली के 
भीतर, और अपनी निज की गीतिकावाली शैज्ञों के भीवर। नीचे 
तीनों का क्रमशः एक एक उदाहरण दिया जाता है--- 
( $ ) कतहु बिटप भुधर उपारि परसेन बरक्खत । 
कतहुँ घाजि सें बाजि, मदि गज़राज करक्खत ॥ 
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घरन चाट चटकन चकाट अरि उबर सिर बज्जत | 
बिकट कटक बिदरत बोर बारिद जिमि गज्ज़त ॥ 

ढंगूर ल्पेटत पटकि भट “जयति राम, जय” डच्चरत ; 

तुलसीस पवननेद्न अटल जुद्ध, क्रद्ध कातुक करत ॥ 

( २ ) दृवकि दबारे एक, घारिध में चोरे एक, 

मगन मही में एुक गगन डड़ात हैं। 
पकरि पछारे, कर - चरन उच्जारे, एक 

चीरि फारि डारे, एक मींजि मारे क्वांत हैं ॥ 
हुलसी द्धख्तत रास रावन, बिल्युघ बिधि, 

चक्रपानि चंडीपति चंडिका सिद्दात हैं ! 
बड़े बड़े बानइत बोर बल्वान बड़े, 

जातुधान - जूथप निपाते बातजात हैं ॥ 

(३ ) भए्‌ क्रद जुद्ध-बिरुद्ध रघुश्ति न्नोन सायक कसमसे 
कादंड-छुनि अति चंड सुनि मनुजाद सब मारुत ग्रसे ॥ 
मंदादरी उर-कंप कंपति कमठ भू भ्रूधर त्रसे।। 
चिक्करहि दिग्गज दूसन गहि महि, देखि कीतुरू सुर हो से ॥ 

धनुष चढ़ाने के लिये राम ओर लक्ष्मण का उत्साह और 
धनुर्भग की प्रचंडता का वर्णन भी अत्यंत वीरोज्लासपूर्ण है। 
जनक के वचन पर उत्तेजित होकर लक्ष्मण कहते हैं... 

सुनहु भानु-कुल-कमल-भानु ! जे! अब अन्सासन पावों। 

का बापुरों पिनाकु ? मेलति गुन सदर-मेह नवाबवों ॥ 

देखै। बिज किंकर का कोातुक, क्‍यों कोदंड चढ़ावों । 

ले घावों, भंजीं सनातन ज्यों ते। प्रभु अनुज कहावों ॥ 

धनुष टूटने पर--- 
डिगति उरबि अति गुबि, सर्ब पब्चे ससुद्ध सर। 
ब्यात्ष बधिर तेहि काल, बिकत्ष दिगषार चराचर ॥। 


तुज्लसी की भावुकता ११३ 
दिग्गयंद लरखरत, परत दलकंठ मुक्ख भर। 
सुर बिमान हिसभानु भानु संबटित परस्पर ॥ 
चौके बिरंचि सेकर सहित, काल कमंठ अहि कल्ममल्यों । 
ब्रह्मांड खंड किया चंड धघुनि जबहि' राम सिव-घनु दृल्यो॥ 
धनुर्मग के इस वर्णन में प्रश्न यह उठता है कि इसमें प्रदर्शित 
उत्साह? का आलंबन क्या है | प्रचलित साहित्य-पंथें में देखिए ते। 
युद्धगार का आह्लंबच विजेतव्य ही मिलेगा | यह विजेतव्य शत्र या 
प्रतिपक्षी ही हुआ करता है। अत: यहाँ विजेतव्य धलुष ही हो सकता 
है। पर पृथ्वी पर पड़ा हुआ जड़ धनुष मनुष्य के हृदय में उठाने या 
तोड़ने का उत्साह किस तरह जाग्मत करेगा, यह समझते नहीं बनता 
है। वह ते पड़ा पड़ा ललकार नहीं रहा है। यदि किसी मनुष्य में 
इतना साहस और बल है कि वह बड़ी बड़ी चट्टानों क्रो उठा सकता 
है, ते पहाड़ पर जाकर उसकी क्या दशा होगी ? अतः हमारी समझ 
में उत्ताह का आलंबन कोई विकट या दुष्कर्म “कर्म? ही होता है। 
लक्ष्मण का शक्ति लगने पर राम की व्याकुक्षता देख काय्ये- 
तत्परता की मूर्ति हनुमान्‌ कहते हैं-- 
जै। हैं। अब अनुसासन पावों। 
तै। चंद्रमहि' निचोारि चेल्ल ज्यों आनि सुधा सिर नावोँ ॥ 
के पाताल दुल्लों ब्यात्रावलि अम्ृतर्कुड महि क्ञावों । 
भेदि भुवन करि भानु बाहिरो तुरत राहु दे तावां॥ 
बिदुध-बैद बरबस आने घरि तो प्रभु अनुज कहावों ॥ 
पटकी मीच नीच मूषक ज॑यें खबहि को पायु बहावों। 
हनुमान के इस वीरेोत्साह”? का आलंबन क्‍या है? क्‍या 
चंद्रमा अश्विनी-कुमार इत्यादि ? खेर, इसका विस्तृत विवेचन 
अन्यन्न किया ज्ञायगा. यहाँ इतना ही निवेदन करके रसज्ञों से 
क्षमा चाहते है । 
८ 
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अब अद्भुत रस का एक उदाहरण देकर यह प्रप्तंग सप्राप् 
किया जाता है। हलनुमानजी पहाड़ हाथ में लिए आकाश-मार्य 
से अपूर्व वेग के साथ उड़े जञा रहे हैं-- 

लीनहें। बखारि पहार बिसाल चन्यो तेहि काल बिकुंब न ज्ञायो। 

मारुव-न॑ंद्॒वन॒ मारुत का, मत का. खगराज् को बेग लज्ञायें। ॥ 

तीखो तुरा ठुलली कहते पे हिय्रे डप्मा के खनाद न आयो। 

माना प्रवच्छ परब्बत की नभ लीक लली कपि यें घुकि घायेा। 

इस पद्य के भीतर “सारुत का, सन का खगराज को! इस वाक्यांश 
में कुछ दुष्क्रमत्व! प्रतीत होता है। मन का सब के पीछे होना 
चाहिए. सन का वेग जब कह चुमे, तब खगराज का वेग उसके 
सामने कुछ नहीं है। पर समग्र वर्णन से जे। चित्र सामने खड़ा 
होता है, उसके अद्भुत होने में काई संदेह नहीं। गगनसंडल के बीच 
पहाड़ की एक लीक सी दँध ज्ञाना कोई साधारण व्यापार नहीं है। 
इस अदुभुतता की योजना भी एक स्वभावसिद्ध व्यापार के आधार 
पर हुई है और प्रकृति का निरीक्षण सूचित करती है। यह सूचित 
करती है कि अत्यंत वेग से गम्नन करती हुई वस्तु की एक लकीर 
सी बन जाया करती है, इस बात पर कवि की दृष्टि गई है। जिसकी 
दृष्टि ऐसी ऐसी बातें पर न जाती हो, वह कवि कैसा ९ अ्रक्ृति क॑ 
नाना रूपों का देखने के लिये कवि की आँखें खुली रहनी चाहिए, 
डसका खसदु संगीत सुनने के लिये उसके कान खुले रहने चाहिए, 
और सबका प्रभाव भ्रहदण करने के लिये उसका हृदय खुला रहना 
चाहिए। अदभुतरस के इस आलंबन द्वारा गोस्वाम्रीजी की बह 
स्वाभाविक विश्व-व्यापार-प्राहिगों सहृदयता लक्षित होती है, जा 
हिंदी के और किसी कवि में नहीं। इस स्वभाव-सिद्ध अद्भुत 
व्यापार के सामने “कम्रल् पर कदली, कदली पर झछुंड, शंख पर 
चंद्रमा” आदि कवि-प्रौढ़ाक्ति.सिद्व रूपफातिशयोक्ति के कागजी दृश्य 


तुलसी की भावुकता श्श्पू 


क्‍या चीज हैं ? लड़का के खेल्ल हैं। बालकों या बाज्न-रुचिवालों 
का मनेरंजन उससे होता हो, ता हा। सकता है । 

गोस्वामीजी ने अपनी इस परिष्कृत और गंभीर रुचि का परि- 
चय अलंकारों की योजना में बगाबर दिया है। लंकादरन के प्रसंग 
में जहाँ हनुमानजी अपनी जलती हुई लंबी पूंछ इधर से उधर घुमाते 
हैं वहाँ भी अपनी 'उत्प्रेत्ञा! ओर संदेह? का वे इसी स्वभावसिद्ध 
व्यापार पर टिकाते हैं-- 

बालथी बिसाल बिकरालहू ज्वाल-जाक्ष मानों, 
लंक लीजिये का काज्न रसना पद्तारी है । 
केधे| ब्येत्त-बीथिका भरे हैं भूरि धूमकेतु, 
वीर रेल दोर तरवारि स्त्री उधारी हैं॥ 

ध्यान से देखिए तो कई एक व्यापार जो देखने में कंवल्न अलौ- 
किकत्व-विधायक प्रतीत होते हैं, हेतूत्रेन्षा के व्यंग्य से अपना प्रक्ृत 
खरूप खाल देंगे। पथिक-वेश में राम-लक्ष्मण वन के मार में चल्े 
जा रहे हैं (क्षमा कीजिएगा, यह दृश्य हमें बहुत मनोहर लगता है, 
इसी से बार बार सामने आया करता है)। गेस्वामीजी कहते हैं- 

जहँ जहँ जाहिं देव रघुरावा | तह तहँ सेव करहिं नभ छाया।' 

जिस समय मेघरखंड आकाश में बिखरे रहते हैं, उस समय 
पशथ्चिक के सार्ग में कभी धूप पड़ती है कभी छाया । इस छाया पड़ने 
का देखकर किसी अवसर पर यदि कवि किसी साधारण पुरुष का 
भी कह दे कि मिघ भी आपके ऊपर छाया करते चलते हैं? ता 
इसका यह कहना अस्वाभाविक न लगेगा । इस कथन द्वारा जिस 
प्रताप आदि की व्यंजना इष्ट होगी, वह उत्प्रेक्षा का हेतु हो जायगा। 
प्राचीन कवियों में इस प्रकार की सुंदर स्वाभाविक उक्तियाँ अकसर 
मित्रती हैं जिनमें से किसी किसी का लेकर और उन पर एक साथ 
कई प्रीढ़ाक्तियाँ लादकर पिछले खेबे क॑ कवियों ने एक भद्दी इमारत 
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खड़ी की है। फल इसका यह हुआ है कि उनमें अतिशयोक्ति ही 
अतिशयोक्ति रह गई है; जे कुछ स्वाभाविकता थी व जान 
(अपनी कहिए या उन पुरानी उक्तियों की कहिए) लेकर भागी है| 
डदाहरण के लिये अभिज्ञान-शाकुंतल में सौंरा शकुंतला का पीछा 
किए हुए है और बार बार उसके मूह की ओर जाता है__ 
सलिल सेसंभमुग्गदा, एोमालिओ उज्कित्र वश्नछ्ज में महुअगे 

अहिबट्ट३?'-.. 

हमारे लाला मिखारीदासजी ने इस उक्ति कं पकड़ा ओर 
डउसक ऊपर यह भारी भरकम ढाँचा खड़ा कर दिया... 

आनन है अराबद न फूल, अलीगन ! भूले कहा मँडरात हैं। 9 

कीर कहा तोहि बाई भई भ्रम बिंब के आओठन के लूलचात है। ९ 

दासजू ब्याज न, बनी रची, तुम पापी कलापी कहा इतरात हा 

वाद्धात बालू न बाजत बीन, कहा सिगरे झ्ग घेरत जात ही? 

इस सकट मे पड़ा हुई नायिका शायद ही कहीं दिखाई पड़ 
जमर-बाधा तक ते काई चिता की बात नहीं। पर उसके ऊपर यह 
२३ क-बाया, सयूर-बाधा और झग-बाधा देख दे हाथ पर हाथ रखकर 
बैठे ही रहना पडेगा। 

बहुत लोगों ने देखा होगा कि सारे आदमी के पीछे अकसर 
जग जात है, कान आर मुँह के पास सेंडराया करते हैं और हटाने 
स जलदा हटते नहा । इसी बात पर ख्त्रियों में यह प्रवाद प्रचलित 
हैं कि जब काई परदेश में होता है तब उसका संदेसा कहने के लिये 
भार झाकर कान के पास मेंडराया करते हैं। अत: इस प्रकार की 
3 ना उक्तियों मं जा सांदय है, वह हमें अतिशयाक्ति में न द्खिइई 
दंकर स्वभावसिद्ध वस्तु द्वारा व्यंग्य हतूताक्षा भ॑ दिखाई पड़ता हैं | 
जेसे भांरा जो बार बार मुँह के पास जाता है, वह मानों सुख को 
कमल समभने के कारण | 
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छोटे छोटे संचारी भावों की स्वतंत्र व्यंजना भी गोस्वामीजी ने 
जिस मार्भिकता से की है, उससे मानवी प्रकृति का सूक्ष्म निरीक्षण 
प्रकट होता है। उन्होंने ऐसे ऐसे भावों का चित्रण किया है जिनकी 
औ्रोर किसी कवि का ध्यान तक नहों गया है। संचारियों के भीतर 
वे गिनाए तो गए नहों हैं। फिर ध्यान जाता केसे ? सीता के 
संबंध में राम लोक-ध्वनि चरों के द्वारा सुनते हैं-- 
चरचा चरनि सो चरची जानमनि रघुराइ ! 
दूत-मुख सुनि लेाक-घुनि घर घरनि बूम्ही आइ ॥ 
मय्यादास्तंभ राम लेाक-मत पर सीता को बन में भेज देते हैं । 
तक््मण उन्हें वाल्मीकि के आश्रम में छोड़ आँखे में आँसू भरे लौट 
रे है। उस अवसर पर-... 
दीनबचु दयालु देवर देखि आंति अकुलानि । 
कहति बचन उदास तुद्दसीदाल श्रिश्ुवन-रात्रि ॥ 
ऐसे अवसर पर सौता ऐसी गंभीर-हृदया देवी का यह 'डदा- 
पीन भाव! प्रकट करना कितना स्वाभाविक है--- 
तो लो बलि आपुह्दी कीबी बिनय सम्मुक्ति खुधारि । 
जे लो है| सिखि लेड बन ऋषि-रीति बसि दिन चारि ॥ 
तापसी कृददि कहा पठवति नुपति का मसनुहारि । 
बहुरि तिहि बिधि श्राइ कहिहे साधु कोड हितकारि ॥ 
लषन लाल कृपा ! निपटहि डारिबी न बिसारि | 
पात्षतब्री सब तापसनि ज्यों राजधमे बिचारि॥ 
सुनत 'खीता-बचन मोचत सकल लेचन-बारि । 
बाललमीकि न सके तुलसी से सनेह सभारि ॥ 
काव्य के भाव-विधान में जिस उदासीनता! का सन्निवेश होगा, 
[ह खेद-व्यंजक् ही होगी--यथाथे में डउदाप्तीनता? न होगी । 
से विषाद, क्षञोम आदि से उत्पन्न क्णशिक मानसिक शेघिल्य सम- 
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म्ििए | कैकेयी का समभ्ताते समय मंथरा क॑ सुल्ल से भी इस इदा- 
सीनता की व्यंजना गोास्वामीजी ने बड़ी मामिकता से कराई है! 
रास के अभिषेक पर दुःख प्रकट करने के कारण जब मंथरा का 
कैकेयी बुरा-भला कहती है, तब वह कहती है-- 

हमह कहब श्रब ठकुरसाहाती । नाहि द मेनन रहब दिन-गठी ॥ 

कार नूप हाव हमहि' का हानी | चेरि छांडि अब होव कि रानी ॥ 

हिंदी कवियों में तुलसी ऐसे भावुक के सिवा इस गूढ़ भाव 
तक और किसकी पहुँच हा सकती है ? और कान ऐसे उपयुक्त 
पात्र में और ऐसे उपयुक्त अव॑घ्तर पर उसका विधान कर सकता है! 
इस “उदासीनता” के भाव का आविष्कार उन्हीं का काम था | सूर- 
दास ने इसका कुछ आभास मात्र यशोदा के उस रूँदेसे में दिया है 
जा उन्हेंने कृष्ण के मथुरा चले जाने पर देवकी के पास भेजा घा- 

खंदेसा देवडी से कहिये। । 
हैं। ता घाय तिहारे सुत की कृपा करत ही रहिय्रे। ॥ 

आश्चय्ये! के लेकर कविजन अदुभुतरस” का विधान करते 
हैं जिसमें कुतृहलवर्द्धक बातें हुआ करती हैं। पर इस आश्चर्य्य से 
मिलता-जुलता एक और हलका भाव होता है जिसे, कोई श्रार 
अच्छा नाम न मिलने के कारण हम, चकपकाहट! कह सकते है 
और अधश्चय्ये के संचारी के रूप में रख सकते हैं। पाश्चात्य मना- 
विज्ञानियां ने दोनों ( एए४०४१७७ श्रार 8५79/796 ) में भेद किया 
है। आश्चय्ये किसी विलक्षण बात पर होता है---ऐसी बात पर 
होता है जे साधारणत: नहीं हुआ करती । 'चकपकाहट! किसी ऐसी 
बात पर होती है जिसकी कुछ भी धारणा हमारे मन में न रही हो, 
ओर जो एकाएक हे। जाय । जेसे, किसी दूर देश में रहनेवाले मित्र 
का सहसा अपने सामले देखकर हम 'चकपक्ा! उठते हैं | राम का 
सेतु बाँधना सुन रावण चक्रपकाकर कहता है--. 
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बॉँधे खननिधि ? नीरनिधि ? जल्लधि * सिधु ? बारीस 
सत्य, तोयनिधि ? कंप्ती ? उद॒धि ? परयाथि ? नर्स ? 
यह ऐसा ही है जेसा सहसा किसी का मरना सुनकर चक- 
पकाकर पूछना-- अरे कान ? रामप्रसाद के बाप १ माताप्रसाद 
के लड़के ? शिवप्रसाद के भाई १ असुक स्टेट के मैनेजर ९१ इस 
भाव का प्रत्यक्तीकरण भी यह सूचित करता है कि गेरवामीजी सब 
भावों का अपने अंत:करण में देखनेवाले थे, केवल लक्षण-परथों में 
देखकर उनका सज्निवेश करनेवाले नहीं । 
दूसरे का उपहास करते ता आपने बहुत लोगों की देखा होगा, 
पर कभी आपने मनुष्य की उस अवस्था पर भी ध्यान दिया है जब 
बह पश्चात्ताप और ग्लानि वश अपना उपहास आए करता है? 
गोसर्वामीजी ने उस पर भी ध्यान दिया है | उनकी अंतहृष्टि के सामने 
वह अवस्था भी प्रत्यक्ष हुई है। सोने के हिरन के पोछे अपनी सोने 
की सीता का खेकर राम वन वन विज्ञाप करते फिरते हैं; म्रग 
उन्हें देखकर भागते हैं; श्रर फिर जैसा कि उनका स्वभाव होता है, 
धेड़ी दूर पर जाकर खड़े हो जाते हैं। इस पर राम कहते हैं-- 
हमहि' देखि सुग-निकर पराहीं । छूगी कहहि तुम्ह कह सग्र नाहीं ॥ 
तुम आनंद करहु झगज़ाएं | कंचनमस्ग खाजन ये आए।॥ 
कैसी क्षोभपर्ण आत्मनिंदा है ! 
हाँ एक और बात ध्यान देने की है। कवि ने म्गों के ही भय 
का क्‍यों नाम लिया ? मृगियों का भय क्यों नहीं था १ बात यह है 
कि आखेट की यह मर्यादा चल्ली आती है कि मादा के ऊपर अख 
न चलाया जाय | शिकार खेलनेवालें में यह बात प्रसिद्ध है । यहाँ 
गोरवामीजी का लोाक-व्यवहार-परिचय प्रकट होता है। 
देखिए श्रम” की व्यंजना किस कामलता के साथ गोस्वामीजी 
करते हैं। सीता राम-लक्ष्मण के साथ पैदल वन की ओर चली हैं--- 
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( क ) पुर तें निकली रघुबीर-बघू , धरि धीर दएु मंग में डग द्वे। 
ऋठकी भरि भाल कनी जल की, पुट सूखि गए मधुराधर वे ॥ 
फिरि बूकति है '“चढने। अब केतिक, पर्नकुटी करिहे। कित हे १” 
तिय की लखि आतुरता पिय की अ्रेखिया अति चारु चली जल च्वे ॥ 
(ख ) “जल का गए लक्खन हैं लरिक्रा, परिजा, पिय [ डाह घरीक हे टाड़े । 
पोंछि पलेड बयारि करें, अरु पा्य पद्ारिहें भूथुरि डाढ़े ॥! 
तुलसी रघुबीर प्रिया-खम जानिके, बेठि बिलंब ले कंटक काहे। 
जानकी नाह को नेह लख्यो, पुल्लका तनु, बारि बिल्लाचन बाड़े ॥ 
कुलवधू क॑ श्रम” की यह व्यंजना केसी मनाहर है | यह अ्रम' 
खतंत्र है, किसी और भाव का संचारी होकर नहीं आया है। 
गोस्वासीजी को मनुष्य की अंतःप्रकति की जितनी परख थी 
उतनी हिंदी के ओर किसी कवि को नहीं । कीसे अवसर पर मनुष्य 
के हृदय में स्वभावत: कैसे भाव उठते हैं, इसकी वे बहुत सटोक 
कटपना करते थे। राम के अयोध्या लौटने पर जब सुप्रीव और 
विभीषण ने राम शोर भरत का मिलना देखा तब उनके चित्त में 
क्या आया होगा, यह देखिए-- 
सघन चार मग झुदित मन घनी गही ज्यों फट । 
त्यों सुप्रोव विभीषनहि भद्दे भरत की भेंट ॥ 
रास्ते भर ते वे बहुत ही प्रसन्न आए होंगे और राम के साथ रहने 
के कारण अपने को गारवशाली--शायद साधु और सब्जन भी -- 
समझते रहे होंगे। पर यह मह्व उनका निन्न का अजित नहीं 
था, केबन्न राम की कृपा से मिला हुत्रा था। वे जे उसे अपना 
अजित समझते आ रहे थे, यह उनका अरम था । उनका यह भ्रम 
राम ओर भरत का मिलना देखकर दूर हो गया। वेगज़ानि से गड़ 
गए। उनके सन में आया कि एक भाई भरत हैं और एक हम 


बल 


लोग है जिन्होंने अपने भाइयों के साथ ऐसा व्यवहार किया | 
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इस प्रसंग का समाप्त करने का वादा शायद अभी किया ज्ञा 
चुका है। बस, दे बातें और कहनी हैं। कवि लोग अथ और 
बए-विन्यास के विचार से जिस प्रकार शब्द-शोधन करते हैं, उसी 
प्रकार अधिक सर्मस्पर्शी ओर प्रभावात्पादक दृश्य उपस्थित करने के 
हिये व्यापार शोधन भी करते हैं | बहुत से व्यापारों में जे व्यापार 
ग्रधिक प्राकृतिक होने के कारण स्वभावत: हृदय को अधिक स्पश 
करनेवाला होता है, भावुक कवि की दृष्टि उसी पर जाती है। यह 
चुनाव दे प्रकार से होता है। कहों ते। (१) चुना हुआ व्यापार 
उपस्थित प्रसंग के भीतर ही होता है या हो सकता है, अर्थात्‌ उस 
व्यापार ओर प्रसंग का व्याप्य-व्यापक संबंध होता है और वह 
व्यापार उपलक्षण मात्र होता है, और कहीं (२) चुना हुआ व्यापार 
प्रततुत व्यापार से साइश्य रखता है, जेसे, अन्योक्ति में | गेरवामीजी 
ने दोनों प्रकार के चुनाव में अपनी स्वाभाविक सहृदयता दिखाई है। 
“(१ ) प्रथम पद्धति का अवलंबन ऐसी स्थिति का अंकित करने 
में हाता है जिसके अंतर्गत बहुत से व्यापार हा! सकते हैं और सब 
व्यापारों का वाच्य एक सामान्य शब्द हुआ करता है; जेसे अत्या- 
चार देन्य, दुःख, सुख इत्यादि। अत्याचार शब्द के अंतर्गत 
डॉटने-डपटने से लेकर मारना पीटना, जल्लाना, ख्री-बालकों की हत्या 
करना, न जाने कितने व्यापार समझे जाते हैं। इसी प्रकार दीन 
दशा के भीतर खाने-पहनने की कमी से ज्लेकर द्वार द्वार फिरना, 
दाँत निकालकर माँगना, किसी के दरवाजे पर अड़कर बैठना और 
हटाने से भी न हटना ये सब गोचर दृश्य आते हैं। इन दृश्यों में 
जा सब से अधिक सर्मध्पर्शी होता है, भावुक कवि उसी का सामने 
रखकर, उसी का सबका उपलक्षण बनाकर, स्थिति का हृदयंगम 
करा देता है। गेस्वामीजी ने अपने देन्य भाव का चित्रण स्थान 
स्थान पर इसी पद्धति से किया है। कुछ उदाहरण लीजिए-.. 
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[आए 


कहा न किया, कहाँ न गये, सींस काहि न नाये: 
हा हा कार दीनत 
महिला मान प्रिय प्रान 
इसका अथे यह 

पेट खलाते और डाँट-फटकार सुनते फिरा करते थे | 
कहां राजा रास के द्वार पर खड़े अपनी दीनता का चित्र आप 


राम सो बड़ी हैं कान, से। रा कान छे|टा ? 
रास से खरो है कान, मे लो कान खेोटो ९ 
सारी विनयपत्रिका का विपय यही है--राम की बड़ाई और 
तुलसी की छोटाई। देन्यभाव जिस उत्कष कागेस्वामीजी में पहुँचा 
हैं, उस उत्कषे का ओर किसी भक्त कवि में नहीं | इस भाव-रहस्य 
से अनभिज्ञ ओर इस उपलक्तण-पद्धति का न समभझनेवाले ऊपर े 
पदों का देख यदि कहें कि तुलसीदासजी बड़े भारी मंगन थे 
हटाने से जल्दी हटते नहीं थे और खुशामदी भी बड़े भारी थे, ते 
उनका प्रतिवाद करना समय नष्ट करना ही है। खेद इस बात पर 
अवश्य होता है कि स्वतंत्र आलोचना? का ऐसा स्थूज्ष और महा 
अथ समभनेवाले भी हमारे बीच वत्तमान हैं। एक हथान पर 
गोस्वामी जी कहते ह-- 
खीमिव लायक करतंब काटि क्लोटि कट, 
रीकिबे लायक तुछसी की निल्लजई । 
इस पर यदि काई कह दे कि तुलसीदासजी बड़े भारी बेहया थे, 
तो उसकी क्या दवा है ? 
तुलसीदासजी का जब स्वामी क॑ प्रति अपने प्रेम की अनन्यता 
की इस प्रकार प्रतीति हा जाती है कि “जानत जहान मन भरे ह 
गुमान बड़ी मान्य में न दूसरो, न सानत, न मानिहँ?? तब प्रेमाधिक्य 


तुलसी की भावुकता १२३ 
वे वे कुछ मुँहलगे हे। जाते हैं और कभी कभी ऐसी बातें भी कर 
हेते है-- 

हैं अध लीं करतूति तिहारिय चितवत हुता न राबरे चेते । 
श्रब तुलसी पूतरो बॉघिहे सहि न जात सोपे परिहास एते ॥ 

पर ऐसी गुस्ताखी कभी नहीं करते कि ' आपने करम भवनिधि 
पार करों जा ते हम करतार, करतार तुम काहे के ९” 

देखिए संसार की अशांति का चित्र कैसा ममेस्पर्शी और 
प्राकृतिक जीवन-व्यापार उपल्त्षण के रूप में चुनकर वे अकित 
करते हैं-- 

डासत ही गईं बीति निला सब कबहुं न, नाथ ! नींद भरि सेगरे । 

(२ ) प्रस्तुत व्यापार के स्थान पर उसी के सदृश अप्रस्तुत 
व्यापार चुनने में भी गेस्वामीजी ने प्रभावेत्पादक प्राकृतिक दृश्यों की 
परख का पूर्ण परिचय दिया है । प्रेममाव का उत्कष दिखाने के लिये 
उन्होंने चातक और मीन की पकड़ा है। देहावली के भीतर चातक 
की अन्योक्तियाँ प्रेमी भक्तों के हृदय का सर्वस्व हैं। यही चातकता 
प्रोेर मीनता वे जीवन भर चाहते रहे--..' 'करुशानिधान ! बरदान 
तुलसी चहत सीतापति-भक्ति-सुरसरि-नीर-मीनता।” अन्योक्ति आदि 
के लिये भी वे तत्काल हृदय में चुभनेवाला दृश्य लाकर खड़ा कर देते 
हैं। इससे प्रस्तुत विषय के संबंध में जे। भाव उत्पन्न करना इृष्ट 
होता है, वह भाव थोड़ी देर के लिये अवश्य उत्पन्न होता है। 
प्रासादों में सुख से रहनेवाल्ली सीता बन में कैसे रह सकेगी-- 

नव-रसाज्ष-बन-बिहरन-पसीक्षा । सेह कि कोकिल बिपिन करील्ा ।' 
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रस-संचार से आगे बढ़ने पर हम काव्य की उस उच्च भूमि में 
पहुँचते हैं जहाँ सनेविकार अपने क्षणिक रूप में ही न दिखाई दे- 
कर जीवन-व्यापी रूप में दिखाई पड़ते हैं। इसी स्थायित्व की प्रतिष्ठा 
द्वारा शोल-निरूपण और पात्रों का चरिन्न-चित्रण होता है। कहने 
की आवश्युक्रता नहों कि इस उच्च भूमि -में आने पर फुटकरिए 
कवि 4 छूट जाते हैं; केवल प्रबंध-कुशल कवि ही दिखाई पड़ते 
हैं। ल्लैद के साथ कहना पड़ता है कि गेस्वामीजी को छोड़ हिंदी 
का और कोई पुराना कवि इस क्षेत्र में नहीं दिखाई पड़ता। चारण- 
काल के चंद आदि कवियों ने भी प्रबंध-रचना की है; पर उसमें 
चरित्र-चित्रण का वैसा स्थान नहीं दिया गया है, वीरोह्लास ही 
प्रधान है। जायसी आदि मुसलमान कवियों की प्रबंध-धारा केवल 
प्रेम-पथ का निदशेन करती गई है। दोनों प्रकार के आख्यानों में 
मनेविकारों के इतने भिन्न भिन्न प्रकृतिस्थ स्वरूप नहीं दिखाई पड़ते 
जिन्हें हम किसी व्यक्ति या समुदाय-विशेष का लक्षण कह सके । 

ऋस-संचार मात्र क॑ लिये किसी मनाविकार की एक अवसर 
पर पूणे व्यंजना ही काफी होती है। पर किसी पात्र में उसे शीत 
रूप में प्रतिष्ठित करने के लिये कई अवसरों पर उसकी अभिव्यक्ति 
दिखानी पड़ती है। रामचरितसानस के भीतर रास, भरत, लक्ष्मण, 
दशरथ ओर सच्रझछ; ये कई पात्र ऐसे हैं जिनके स्वभाव और सान- 
सिक् प्रवृत्ति की विशेषता गोस्वामीजी ने, कई अवसरों पर प्रदर्शित 
भावों और आचरणों की एकरूपता दिखाकर प्रत्यक्ष की है । 

पहले राम का लीजिए और इस बात का ध्यान रखिए कि 
प्रधान पात्र होने के कारण जितनी भिन्न भिन्न परिस्थितियों में 
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इनका जीवन दिखाया गया है, ओर किसी पात्र का नहीं। भिन्न 
मिन्‍न मनेविकारों का उभारनेवाले जितने अधिक अवसर उनके 
सामने आए हैं, उतने ओर किसी पात्र के सामने नहों। लक्ष्मण भी 
प्रत्येक परिस्थिति में उनके साथ रहे, इससे उनके संबंध में भी यही 
कहा जा सकता है। सारांश यह कि राम-लक्ष्मण के चरित्रों का 
चित्रण आख्यान के भीतर सबसे अधिक व्यापक होने के झारण 
सबसे अधिक पूरे है। भरत का चरित्र जितना अंकित है, उतना 


दे 


सबसे उज्ज्वल, सबसे निर्मेल और सबसे निर्दोष है। पर साथ ही 
यह भी है कि वह उतना अधिक अकित नहों है। राम से भी 
अधिक जे उत्कषे उनमें दिखाई पड़ता है, बह बहुत कुछ चित्रण की 
अपूरशता के कारण--उतनी अधिक परिस्थितियों में उसके न दिगवाए 
जाने के कारण जितनी अधिक परिस्थितियों में राम-ल्क्ष्मणा का 
चरित्र दिखाया गया है। पर इसमें भी कोई संदेह नहीं कि जिस 
परिस्थिति में भरत दिखाए गए हैं, उससे बढ़कर शोल की कसाटी 
हो ही नहीं सकती । 

अनंत शक्ति के साथ धीरता, गंभीरता और कोमलता राम! 
का प्रधान लक्षण है। यही उनका 'रामत्वः है। अपनी शक्ति की 
खानुभूति ही उस उत्साह का मूल है जिससे बड़े बड़े दुःसाध्य 
कर्म होते हैं। बाल्यावस्था में ही जिस प्रसन्नता के साथ दोनों 
भाइयों नेघर छोड़ा और विश्वामित्र के साथ बाहर रहकर 
अख-शिक्षा प्राप्त की तथा विपन्नकारी विकट राक्षसों पर पहले पहल 
अपना बल आजमाया, वह उस उल्लासपूर्ण साहस का सूचक है 
जिसे उत्साह? कहते हैं। छाटी अवस्था में ही ऐसे विकट प्रवास के 
लिए जिनकी धड़क खुलती हमने देखी, उन्हों का पीछे चेदह वर्ष 
बन में रहकर अनेक कष्टों का सामना करते हुए जगत्‌ कं क्षुत्ध 
करनेवाले कुंभकर और रावण ऐसे राक्षस का मारते हुए हम देखते 


१२६ गोस्वामी तुलसीदास 


हैं। इस प्रकार जिन परिस्थितियों के बीच वीर-जीवन का विकास 
होता है, उनको परंपरा का निर्वाह हम क्रम से रामचरित में देखते 
हैं। राम ओर लक्ष्मण ये दे। अद्वितीय वीर हम उस समय पृथ्वी 
पर पाते हैं। वीरता की दृष्टि से हम कोई भेद दोनों पात्रों में नहीं 
कर सकते | पर सीता के स्वयंवर में दोनों भाइयों के स्वभाव में 
जा पाथेक्य दिखाई पड़ा उसका निर्वाह हम अंत तक पाते हैं । 
जनक के परिताप -बचन पर उम्रता ओर परशुराम की बातों के उत्तर 
में जे। चपलता हम लक्ष्मण में देखते हैं, उसे हम बराबर अवसर 
अबसर पर देखते चले जाते हैं। इसी प्रकार राम की जो धीरता 
श्रौर गंभीरता हम परशुराम के साथ बातचीत करने में देखते हैं, 
वह बराबर आगे आनेवाले प्रसंगों में हम देखते जाते हैं। इतना 
देखकर तब हम कहते हैं कि राम का स्वभाव धीर और गंभीर था 
श्र लच््मण का उम्र आर चपल । .. 
« घोर, गंभीर और सुशील अंत:करण की बड़ी भारी विशेषता 
यह होती है कि बह दूसरे में बुरे भाव का आरोप जल्दी नहीं कर 
सकता । सारे अवध-वासियों का लेकर भरत को चित्रकूट की 
ओर आते देख लक्ष्मण कहते हैं-- 

कुटिल कुबंधु कु-अवखसर ताकी | जाबि राम बनबास एकाझी ॥ 

करि कुसंत्र सन, साजि सम्राजू । शराए करह अकंटक राजू ॥ 

ओर तुरंत इस अनुमान पर उनकी त्योरी चढ़ जाती है-. 

जिमि करि-बिरूर दृटइ सुगराजू । लेइ लपेटि लबा जिमि बातू॥ 

तेलेहि भरतहि. सेन समता | सालुत्र निदुरि निपात्ँ खेला ॥ 

पर राम के मन में भरत के प्रति ऐसा संदेह होता ही नहीं है। 
अपनी सुशोत्॒ता क॑ बल्न से उन्हें उनकी सुशोत्षता पर पूरा विश्वास 
है। वे तुरंत समझ्काते हैं-- 

सुनहु लघन भत्र भरत सरीसा । बिधिन्ञ्रपंच महँ सुना न दीसा ॥ 
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भरतहि हेइ न राज-मद बिधिन्‍हरिन्दर-पढ़ पाई । 
कब हुँ कि. काजीन्पीकरनि छीर-सिध्यु बिनसाह ॥ «» 
सुमंत जब राम लच्मण का बिदा कर अयोध्या लीाटने लगते हैं, 
तब रामचंद्रजी अत्यंत प्रेम भरा संदेसा पिता से कहने का कहते 
हैं जिसमें कहां से खिन्नता या उदासीनता का लेश नहीं है। वे 
सारथोी का बहुत तरह से समक्काकर कहते हैं--- 
सब बिथधि सोइ करतब्य तुम्दारे | दुख न पाव पितु साच हसारे ॥ 
यह कहना लक्ष्मण का अच्छा नहीं लगता। जिस निष्ठुर 
पिता ने ख्रो के कहने में आ्राकर वनवास दिया, उसे भज्ञा सोच क्या 
होगा ? पिता के व्यवहार की कठोरता के सामने लक्ष्मण का 
ध्यान उनके सल्य-पालन और परवशता की ओर न गया, उन्तञ्ी 
वृत्ति इतनी घोर और संयत न थी कि बे इतनी दूर तक सोचने 
जाते |! पिता क॑ प्रति कुछ ऋठार वचन वे कहने लगे। पर राम 
ने उन्‍हें राझा ओर सारथी से बहुत विनती की कि लक्ष्मण की ये 
बातें पिता से न कहना | 
पुनि कछ रूपन कही कट्ठु बानी । प्रभु बरजेड बड़ अनुचित जानी ॥ 
सकुचि गम निज सप्थ दिवाई | लषघन-संदेसु कह्दिय जबि जाई 
यह 'सकुचि! शब्द कितना भाव-गर्भित है । यह कवि की सूच्रम 
अंतहंध्टि सूचित करता है। मनुष्य का जीवन सामाजिक है। वह 
समाज-बद्ध प्राणी है। उसे अपने ही आचरण पर लज्जा या संकोच 
नहीं होता; अपने कुदुंबी, इष्ट-मित्र या साथो के भद्दे आचरण पर 
भी होता है। पुत्र की करतृत सुनकर पिता का सिर नीचा होता 
है, भाई की करतूत सुनकर भाई का। इम बात का अजुभव ता 
हम बराबर कहते हैं कि हमारा साथो हमारे सामने यदि किसी से 
तचीत करते समय भद्दे या अश्लील शब्दों का प्रयोग करता है, 
ते हमें ला मालूम होती है। यह संकाच राम की सुशोत्षता 
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और लोाक-मर्यादा का भाव व्यंजित करता हे। मर्यादापुरुषोत्तम 
का चरित्र ऐसे ही कवि के हाथ में पड़ने योग्य था | 
, सुमंत ने अयोध्या लौटकर राजा से लक्षमण की कही हुई बातें 
ता न कहीं, पर इस घटना का उल्लेख बिना किए उससे न रहा 
गया । क्‍यों ? क्‍या लक्ष्मण से उससे कुछ शनह्ृता थी ९ नहों । राम 
के शीज्ञ का जो अद्भू त उत्कष उसने देखा, उसे बह हृदय में न रख 
सका | सुशीक्षदा क॑ मनाहर दृश्य का प्रभाव मानव-अत:करण पर 
ऐस! ही पड़ता है। सुमंत का राम की 5,ज्ञा के विरुद्ध कार्य करने 
का दोष अपने ऊपर लेना कवूल हुआ; पर उस शील-लौंदर्य की 
भलक अपने ही तक बह न रख सका, दशरथ की भी उसे उसने 
दिखाया । कहने की आवश्यकता नहीं कि इस अंतिम भतलक ने 
राजा का और भी उस सृत्यु कं पास तक पहुँचा दिया होगा जो 
आगे चल्लकर दिखाई गई है। इसे कहते हैं घटना का सक्षम क्रम- 
विन्यास | 
राम और लक्ष्मण के स्वभाव-भेद का बस एक और चित्र दिखा 
देना काफी हागा। समुद्र के किनारे खड़े होकर समुद्र से विनय 
करते करते राम का तीन दिन वीत गए। तब जाकर राम को 
क्रोध आया और “भय बिनु होइ न प्रीति” वाली नीति की ओर 
उनका ध्यान गया। वे बोले-- 
लघ्िसन बान-सरासन आनू। सेखठँ बारिधि बिसिख-झसानू ॥। 
अस कहि रघुपति चाप चढ़ावा। यह मत लल्लिमन के मन भावा | 
जिसके बाण खींचते ही उठी उद्धि उर-पझंतर ज्वाला” उसने 
पहले तीन दिनों तक हर एक प्रकार से विनय की। विनय की 
मर्यादा पूरी होते ही राम ने अपना अतुल पराक्रम प्रकट किया 
जिसे देख लच्सण का संतेष हुआ | विनयवाल्ली नीति उन्हें पसंद 
नथो। एक बार, दे बार कह देना ही वे काफी सममते थे | 
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वाल्मीकि ने रास के वनवास की आज्ञा पर लक्ष्मण के सहा- 
क्राध का वणन किया हे | पर न जाने क्‍यों बहाँ तुलसीदा जी इसे 
बचा गए हैं 
चित्रकूट में अपनी कुटिलता का अनुभव करती हुई कैकेयी से 
राम बार बार इसलिये मिलते हैं कि उसे यह निश्चय हा ज्ञाय कि 
उनके सन सें उस कुटिलता का ध्यान कुछ भी नहीं है ओर उसकी 
ख्ानि दूर हा | वे बार बार उसके मन में यह बात जमाना चाहते 
कि जा कुछ हुआ, उसमें उसका कुछ भी दोष नहीं है। अपने 
साथ बुराई करनेवाले क हृदय का शांत और शीतज्न करने की चिंता 
राम के सिवा और किसका हो सकती है ? दूसरी बात यह ध्यान 
देने की है कि राम का यह शील्ष-प्रदशेन उस समय हुआ, जिस 
समय केकेयी का अंत:करण अपनी कुटिलता का पूर्ण अनुभव करने 
के कारण इतना द्रवीभूत हे! गया था कि शोल का संश्कार उस पर 
सव दिन क॑ लिये जम सकता था। गोस्वामीजी के अनुसार 
हुआ भी ऐसा ही--- 


कयी जा ला जियति रही * 


| (५ 


ते ले बात मातु से झुंह भरि भरत न भूलि कही। 
मानी राम अधिक जननी तें, जननिहु गंस न गही | 
इतने पर भी कहीं गाँस रह सकती है ९ 
गाहस्थ्य जीवन के दांपत्य भाव के भीतर सबसे मनाहर 
वस्तु है उनकी एक भागा? की मयोदा। इसकं कारण यहाँ से वहाँ 
तक जिस गौरवपूर्णश माधुये का प्रसार दिखाई देता है, वह अनिर्ब॑च- 
नीय है। इसको उपयेगिता का पत्ष दशरथ के चरित्र पर विचार 
करते समय दिखाया जायगा | 
भक्तों का सबसे अधिक वश सें करनेवाला राम का गुण है शरणा- 
गत की रक्षा । अत्यंत प्राचीन काल से ही शरण-प्राप्त की रक्षा करना 
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भारतवपष में बड़ा भारी धर्म माना जाता है। इस विषय में भारत 
'की प्रसिद्धि सारे सभ्य जगत्‌ में थी। सिर्कंदर से हारकर पारस का 
सम्रादू दारा जब भाग रहा था, तब उसके तीन साथी सरदारों ने 
विश्वासधात करके उसे मार डाला। उनमें से एक शकस्थान (सीस्तान) 
का ज्षत्रप वरजयंत था। जब सिकंदर ने दंड देने के लिये इन तीनों 
विश्वासघातियों का पीछा किया, तब वरजयंत ने भारतवासियों के 
यहाँ आकर शरण ली शओऔरर बच गया । प्राचीन यहूदियें के एक 
जत्थे का गांधार और दक्षिण में शरण पाना प्रसिद्ध है। इस्लाम की 
तल्लवार क॑ सामने कुछ प्राचीन पारसी जब अपने आये-धर्म की रक्षा 
के लिये भागे तब भारतवष ही की ओर उनका ध्यान गया. क्योंकि 
शरणागत की रक्षा यहाँ प्राण देकर की जाती थी। अपनी हानि क॑ 
भय से शरणागत का त्याग बड़ा भारी पाप साना जाता है-. 

सरनागत कह जे तजहि', निञज्ञ अ्रनहित अनुमान्रि। 

ते नर परविर पाप-मय, तिनहि' बिले!कत हानि॥ 
शरणागत को रक्षा की चिंता रामचंद्र के हृदय से दारुण शोक 
के समय में भी दूर न हुई। सामने पड़े हुए लक्ष्मण का देखकर वे 

विल्लाप कर रहे हैं-. 
मेरी! सब पुरुषारथ थाकोा। 

बिप्ति-बेंटावन बंधु-बाहु बिनु करें भरोसे काको १९ 

सुनु सुआ्राव ! सखांचिहू मो सन फेरयों बदन बिधाता। 

ऐसे समय समरन्सकट हैं तज्ये। क्षपषत से आता ॥ 

गिरि-बपनन जेहैं साखा-झूग, हों पुनि अनुज-सेंघाती। 

ढेंहे कहा व्रिभीषन की गति, रही सोच भरि छाती ॥। 
राम के चरित्र को इस उज्ज्वज्ञता के बीच एक धब्बा भी दिखाई 
देता है। वह है बालि का छिपकर मारना | वाल्मीकि और तुल्लसी - 
दासजी दोनों ने इस धब्बे पर कुछ सफेद रंग पोतने का प्रयत्न 
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किया है। पर हमारे देखने में तो यह धब्बा ही संपूर्ण रामचरित 
के उच्च आदश के अनुरूप एक कल्पना मात्र समभे जाने से बचाता 
हैं। यदि एक यह धब्बा न होता ते राम की कोई बात मनुष्य 
की सी न लगती ओर वे मनुष्यों के बीच अवतार लेकर भी मनुष्यों 
क॑ काम के न होते। उनका चरित भी उपदेश क महात्माओं की कंवत्त 
महत्त्वतूचक फुटकर बातें का संग्रह होता, मानव-जीवन की विशद 
अभिव्यक्ति सूचित करनेवाले संबद्ध काव्य का विषय न होता। 
ह धब्बा ही सूचित करता है कि इश्वरावतार राम हमारे बोच हमारे 
भाई-बंधु बनकर आए थे ओर हमारे ही समान सुख-दुःख भाग- 
कर चले गए। वे इश्वरता दिखाने नहीं आए थे. मनुष्यता दिखाने 
आए थे । भूल-चूक या त्रटि से सर्वधा रहित मनुष्यता कहाँ होती 
है ? इसी एक धब्बे के कारण हम उन्हें मानव-जीवन से तटस्थ 
नहीं समफते--तटस्थ कया कुछ भी हटे हुए नहीं समझते हैं । 
अब थाड़ा भरत के लेक-पावन निर्मन्ष चरित्र की ओर ध्यान 
दीजिए | राम की बन-यात्रा के पदले भरत के चरित्र की श्र खता 
संघटित करनेबाली कोई वात हम नहीं पाते। उनकी अनुपत्थितति 
ही राम के अभिषेक की तैयारी हुईं, राम वन को गए नानिहाल 
से लाटने पर ही उनके शील-स्वरूप का स्फुरण आरंभ होता है 
नानिदाल में जब दुःस्वप्न और बुर शकुन होते हैं, तब वे माता-पिता 
और भाइयों का मंगल मनाते हैं। ककेयी के कुचक्र मे अशु-सात्र 
योग के संदेह की जड़ यहों से कट जाती है। कैकेयी के मुख से 
पिता क॑ मरण का संवाद सुन वे शोक कर ही रहे हैं कि राम के 
वन-गसन की बात सामने आती है जिसके साथ अपना संबंध--- 
नाम मात्र का सही--समभझ्कर वे एकदम ठक हो जाते हैं। ऐसी 
बुरी बात के साथ संबंध जाड़नेवाली माता के रूप में नहों दिखाई 
देती | थोड़ी देर क॑ लिये उसकी ओर से मातृ-भाव हट सा जाता 
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। ऐसा उज्ज्वल अत:ऋरण ऐसी घेर कालिमा को छाया का स्परो 
तक सहन नहीं कर सकता। यह छाया किस प्रकार हटे, इसी क॑ 
यत्न में वे लग जाते हैं। हृदय का यह संताप बिना शांति-शीज्ष. 
समुद्र राम के सम्मुख हुए दूर नहों हो सकता | वे चद विरह- 
व्यधिद पुरवासियों को लिए-दिए चित्रकूट में जा पहुँचते हैं और 
अपना अंत:करण भरी सभा में लोकादश राम क॑ सम्मुख खालकर 
रख देते हैं। उस आदशे के भीतर उसकी निर्म्ता देख वे शांत 
हा जाते हैं और जिस बात से धर्म की मर्यादा रक्षित रहे, उसे करने 
की दृढ़ता प्राप्त कर लेते हैं । 

भरत ने इतना सब क्या लाक-लज्जावश किया ? नहीं, उनके 
हृदय में सच्ची आत्मग्तानि थी, सच्चा संताप था। यदि ऐलान 
होता ते अपनी माता केकेयी के सामने वे दुःख और कज्ञोभ न प्रकट 
करते | यह आत्मस्तानि ही उनकी सातक्तिवक वृत्ति की गहनता का 
प्रमाण है। इस आत्मग्लतानि के कारण का अनुसंधान करने पर हम 
उस तत्त्व तक पहुँचते हैं जिसकी प्रतिष्ठा रामायण का प्रधान लक्ष्य 
है। आत्मग्तानि अधिकतर अपने किसी बुरे कम कः सोचकर होती 
है| भरतज्ञो काई बुरी बात अपने मन में लाए तक न थे। फिर यह 
आत्मग्तानि केसी ? यह ग्लानि अपने संबंध में लेक की बुरी धारणा 
के अनुमान मात्र से उन्हें हुई थी। लोग प्राय: कहा करते हैं कि 
अपना मन शुद्ध है, ते संसार के कहने से क्या होता है ? यह बात 
कंबल साधना की ऐकांतिक दृष्टि से ठीक है, लाक-संग्रह की दृष्टि 
से नहीं । आत्मपक्ष आर लेक-पक्त दोनों का समन्वय रामचरित 
का लक्ष्य है। हमें अपनो अंतर्वृत्ति भी शुद्ध और सात्त्विक रखनो 
चाहिए आर अपने संबंध में लोक की धारणा भी अच्छी बनानी 
चाहिए। जिसका प्रभाव लोक पर न पड़े, उसे मनुष्यत्व का पूर्ण 
विकास नहीं कह सकते । यदि हम वस्तुत: सात्त्विकशोल हैं, पर 


गिी? 
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लोग अश्रमवश या और किसी कारण हमें बुरा समर रहे हैं, ते! 
हमारी सातक्त्विकशीज्ञता समाज के किसी उपयाग की नहों। ह 
अपनी सात्विक्शीलता अपने साथ लिए चाह स्वर्ग का सुख भोगने 
चले जाय , पर अपने पोछे दस-पाँच आदमियों के बीच दस-पाँच 
दिन के लिये भी काई शुभ प्रभाव न छोड़ जायँगे। ऐसे एकांतिक 
जीवन का चित्रण जिसमें प्रभविष्णुता न हा, रामायण का छ्च्च 
नहीं है | रामायण भरत ऐसे पुण्यश्लाक का सामने करता है जिनके 
संबंध में राम कहते हैं-.- 
मिटिह॒हि पापनप्रपंध सब अखिल - अमनगल्ल - भार । 
लाक सुजस, परलाक सुख , सुमिरत नाम तुम्दार ॥ 

जिन भरत का अयश को इतनी ग्लानि हुई, जिनके हृदय से 
घरं-भाव कभी न हटा, उनके नाम के स्मरण से लेक में यश आ 
परताक में सुख दोलों क्या न प्राप्त हां ९ 

भरंत क॑ हृदण का विश्लेषण करने पर हम उसमें लाक-भोरुता, 
सस्‍नहाँद्रता, भक्ति आर घम-प्रवणता का मेल पाते है | राम के आश्रम 
पर जाकर उन्हें देखते ही भक्ति-बश 'पाहि | पाहि !' कहते हुए वे 
पृथ्वी पर गिर पड़ते हें। सभा के बीच में जब वे अपने हृदय की 
बात निवेदन करने खड़े हाते हैं, तब आ्रातृस्नेह उमड़ आता है, बाल्या- 
वरथा की बातें आँखां के सामने आ जाती हैं। इतने में ग्लानि आ 
दबाती है और वे पूरी बात भो नहीं कह पाते है-- 

पुलकि सरीर सभा भए टाढ़े | नीरज्न-नयव नेह - जल्न बाढ़े ॥ 

कहब मार सुनिनाथ बिबाहा। एहि ते अधिक कहें में काहा ? 

में जानें बिज - नाथ - सुभाऊ। अ्रपराधिहु पर काह न काऊ ॥ 


मा । 


मे। पर कृपा सनह बिलेखी। खेलत खुबिस न कबहूँ देखी ॥ 
सिसुपन ते परिहरेह न संगू। कबहु न कीन्ह मोर सन-संगू ॥ 
में प्रभु-कृपा-रीति जिय जोही । हारेहु खेल जिताबहि' माही ॥ 
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महू सनेह-सकेाचन्बस सनमुख कहेड न बैब। 
द्रखन-तृपित न आजहु छगि पेम-पियासे नेन ॥ 
बिधि न सकुंड्ठु सहि मोर दुल्लारा । नीच बीच जननी मित्र पारा ॥ 
यहड कहत सोहि' आज न सोभा | अपनी समुक्ति साधु सुचि को भा १ 
मातु मंद, में साथ सुचाजी । इर अल आनत कोटि कुचाली॥ 
फरइ कि कोादव बालि सुसाली। मुकुता प्रलवच कि संडुक ताही॥ 
बिनु समुझे खिज - अधघ - परिपाकू | जारेडें जाय जननि हहि काकू ? 
हृदय हेरि हारेहँ सब ओरा | एकहि भाँति सल्ेहि भल्ल मेरा ॥| 
गुरु मोसाई, साहिब सिय-राम्र | छागत साहि' नीके परिवासू | 
“ भरत का इस बात पर ग्लानि होती है कि मैं आप अच्छा 
बनकर माता को भल्ता-बुरा कहने गया। “अपनी समुक्ति साधु 
सुचि को भा ?!” जिसे दस भत्ते आदमी--पवित्र श्र सजन 
लोग, जड़ और नीच नहों---साधु और शुचि मानें, उसी की साधुता 
और शुचिता किसी काम की है। इस ग्लानि के दु:ख से उद्धार 
पाने की आशा एक इसी बात से होती है कि गुरु और स्वामी वशिष्ठ 
तथा राम ऐसे ज्ञानी और सुशील हैं। कहने की आवश्यकता नहों 
कि यह आशा ऐसे दृढ़ आधार पर थी कि पूर्श रूप से फलवती 
हुई। भरत केबल लोक की दृष्टि में पवित्र ही न हुए, लोक को 
पवित्र करनेवाले भी हुए। रास ने उन्हें धर्म का साक्षात्‌ स्वरूप 
स्थिर किया और स्पष्ट कह दिया कि-... 
भरत ! भूमि रह र/डरि राखी । 
अब सत्य और प्रेम के विरोध में देनें की एक साथ रक्षा करने- 
वाले परस यशस्वी महाराज दशरथ के लीजिए | वे राम को वन- 
बास देने में सत्य की रक्षा और प्रतिज्ञा का पालन हृदय पर पत्थर 
रखकर-- उमड़ते हुए स्नेह ओर वात्सल्य-भाव को दबाकर--करते 
हुए पाए जाते हैं। इसके उपरांत हम उन्हें स्नेह क॑ निर्वाह में तत्पर 
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ओर प्रेम की पराकाष्ठा को पहुँचते हुए पाते हैं। सत्य की रक्षा 
उन्होंने प्रिय पुत्र को वनवास देकर ओर स्नेह की रक्षा प्राण देकर 
की। यही उनके चरित्र की विशेषता है-- यही उन्तक॑ जीवन का महत्त्व 
है । नियम ओर शील्न धर्म के दे अंग हैं। नियम का संबंध विवेक 
से है ओर शील का हृदय से '. सत्य बोलना, प्रतिज्ञा आ पालन 
करना नियम के अंतर्गत है। दया, क्षमा, वात्सल्य, कृतज्ञता आदि 
शील के श्रतगंत हैं। नियम के लिये आचरण ही देखा जाता हैं 
हृदय का भाव नहीं देखा जाता | कंबल नाम की इच्छा रखनेवाता 
पाषंडी भी नियम का पालन कर सकता है--ओर पूरी तरह कर 
सकता है। पर शील के लिये सात्त्विक हृदय चाहिए | कभी कभी 
ऐसी विक्ट स्थिति आ पड़ती है झि एक का राह देने से दूसरे का 
उल्लंघन अनिवाये हा ज्ञाता हैं। क्लिसी मिरपराध का फॉाँसी हुआ 
चाहती है। हम देख रहे हैं कि थाड़ा सा झूठ बाल देने से उसकी 
रक्षा हा सकती है । अतः एक ओर ते दया हमें कऋूठ वालने की 
प्रेरणा कर रही है; दूसरी आर नियम! हमे ऐसा ऋरने से रोक रह 
है। इतने भारी शीज्-साधन के सामने ते हमें अवश्य नियम 
शिधित्न कर देना पड़ता है। पर जहाँ शीलपक्ष इतना ऊँक़ा नहीं 
है, वहाँ “भयपत्ष की रक्षा का मांग ढूँढ़ना पड़ेगा । 

दशरथ के सामने दोनों पत्त प्राय: समान थे--बल्कि यों कहिए 
कि नियम की ओर का पत्चनड़ा कुछ कुकता हुआ था | एक ओर ता 
सत्य की रक्षा थी, दूसरी ओर प्राण से भी अधिक प्रिय पुत्र का 
स्नेह | पर पुत्र-वियाग का दुःख दशरथ के ही ऊपर पड़नेवाला था 
( काशल्या के दु:ख का भी परिजन का दु:ख समझकर दशरथ का 
ही दुःख समम्किए )। इससे अपने ऊपर पड़नेवाले दुःख के डर से 

सत्य का त्याग उनसे न करते बना । उन्होंने सत्य की रक्षा की, 
फिर अपने ऊपर पड़नेवाले दुःख की परमावस्था का पहुँचकर 


कै 


श्र 
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स्नेह की भी रक्षा की । इस प्रकार सत्य और स्नेह, नियम और 
शील दोनों की रक्षा है गई। रामचंद्रजी भरत का समभाते हुए 
इस विषय का स्पष्ट करके कहते हें--- 

राखेड राड सत्य माहि' त्यागी | तनु परिहरेड प्रेम-पएचु लाशी ॥| 

शील और नियम, आत्मपक्ष और लोक-पक्त के समन्वय 
द्वारा धर्म की यही सर्वतामुख रक्षा रामायण का यूढ़ रहस्य है। 
वह धर्म के किसी अंग का नेचकर दिखानेवाला ग्रंथ नहीं है । यह 
देखकर बार बार प्रसन्नता होती है कि आय्य-धर्म का यह सार- 
संपुट हिंदी कवियों में से एक ऐसे महात्मा के हाथ में पड़ा जिसमें 
उसके उद्घाटन की सामथ्य थी। देखिए, किस प्रकार उन्होंने राम के 
मुख से उपयुक्त विवेचन का सार चापाई के दे चरणों में ही 
कद्दल्ला दिया | 

रामायण की घटना के भीतर तो दशरथ का यह महत्त्व ही 
सांमने आता है। पर कथापकथन रूप में जे! कवि-कल्पित चित्रण 
है, उसमें वाल्मीकि और तुलसीदास दोनों ने दशरथ की अतर्दृत्ति 
का कुछ और भी आभास दिया है। विश्वामित्र जब बालक राम- 
लक्ष्मण का माँगन लगे, तब दशरथ ने देने में बहुत आगा-पोछा 
किया। वे सब कुछ देने का तैयार थे, पर पुत्रों का देना नहों चाहते 
थे। इृद्धावस्थ। में पाए हुए पुत्रों पर इतना स्नेह स्वाभाविक ही था । 
वे मुनि से कहते हैं-- 

चाथे पन पाएंडे रुत चारा | बिप्र बचन नहि' क्हेंहु बिचारी ॥ 

समॉंगहु भूमि धेचु धन केोसा | सरबस देढेँ आजु सह रासा॥ 

देह प्रान ते प्रिय कछु नाहीं । सेड सुति ! दे निमिष एक माहीं ।। 

सत्र खुत प्रोय थ्रान की नाई । राम देव नहि' बचह गोसाई' ॥ 

इससे प्रकट हाता है कि उनका वात्सल्य-स्नेह ऐसा न था कि 
वे साधारण कारण-वश उसकी प्रेरणा क॑ विरुद्ध कुछ करने जाते। 
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मुनि के साथ जो उन्होंने बालओं का कर दिया, वह एक तो शाप 
के भय से दूसरे उनकी अख-शिज्ञा की आशा से । 
ड्स वृद्धावस्था में वे अपनी छाटो रानी ऊं वश में थे, यह उल 
बबराहट से प्रकट होवा है जे उत्तका काप सुनकर उन्हें हुईं। वे 
सके पास जाकर कहते हैं 
अनहित तार प्रिया कह कीन्ह!। कंहि हुई [स€, कंहि जम चह लौन्हा :। 
कहु केद्दि रंपहि करद नरेपू | #हु कंहि नृ्पर्ति निकापर्ड देखू || 
ज्ञानसि मार सुभाद वरेख | मा तब आननन्चंदन्‍चरकेर्ू ॥ 
ध्रिया | प्रान, रत, सरवस सारे | परिजन प्रत्रा सकल बस तोरे।। 
प्राण पुत्र, परिजन, प्रजा सबका केकेयी के वश में कहना स्वयं 
राजा का केकेयो के वश में ड्वाना अभिव्यंजित करता है। एक स्री 
के कहने से किसी मनुष्य का यमगाज़ के यहाँ सेजने के लिये, किसी 
दरिद्र का राज्ञा बनाने के लिये किसी राजा का देश से निकालने के 
लिये तयार हाना ग्त्रेणश हाने का ही परिचय देता है। केकेयी क॑ 
सामने जाने पर न्याय ओर विवेक शाड़ी देर के लिये विश्राम ले लेते 
थे। वाल्मीकिजी ने भी इसी प्रकार की बादें उस अवसर पर 
दशरथ से ऋहलाइ हैं | 
दशरथ के हृदय की इस दुर्वज्ञता के चित्र के भीतर प्रचलित 
दांपत्य-विधान का वह दाप भी कल्कता है जिसके पूणे परिहार 
का पथ आगे चलकर मय्योदापुरुषात्तम भगवान्‌ रामचंद्र ने अपने 
आचरण द्वारा प्रदर्शाश किया । आधी उम्र तक विवाह पर विवाह 
करते जाने का परिणाम अंत में एक ऐसा बे-मेल जाड़ा होता हे जो 
सब मामले का मेल विगाड़ देता ह आर जीवन किरकिरा हो जाता 
है! एक में ते। प्रेम रहता है, दूसरे में म्वाधे । अतः एक ते दूसरे 
के वश में हो। जाता है और दूसरा उसके वश के बाहर रहता है। एक 
ते प्रेम-वश दूसरे क॑ सुख-संताष क॑ प्रयत्न में रहा करता है, दूसरा 


हि है है. 


77 
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उसके सुख-संताष की वहीं तक परवा रखता है जहाँ तक उससे 
स्वाथे-साधन होता है। राम ने एक भागय्यो! की मर्य्यादा द्वारा 
जिस प्रकार प्रेम के अपूर्व मादुय्ये और सौंदय्य का विकास दिखाया, 
उसी प्रकार अपने पिता की परिस्थिति से भिन्न अपनी परिस्थिति भी 
लेकक का दिखाई | कैकेयी ले एक बार दशरथ के साथ युद्ध-म्थत्न 
में जाकर पहिए में गली लगाई थी ओर उसके बदले में दे। वरदान 
लिए थे, ते! सीता चादह वे राम के सीथ जंगलों-पहाड़ों में मारी 
मारी फिरी, और उस मारे मारे ,फिरने का ही उन्होंने अपने लिये 
बड़ा भारी वरदान समझता । ऑँत में जब राजधर्म की विकट समस्या 
सामने आती है, तब हम राम को ठीक उसका उल्टा करने में 
समथे पाते हैं जो दशरथ ने केकेयी का प्रसन्न करने के लिये कहा 
था। दशरथ एकमात्र कैकेयी का प्रसन्न करने के लिये किसी राजा 
की बिना अपराध देश से निकालने के लिये तैयार हुए थे । पर राम 
प्रजा को प्रसन्न करने के लिये बिना किसी अपराध के प्राणों से भी 
प्रिय सीता का निकालने का तैयार हुए । दशरथ अपनी स्त्री के 
कहने से किसी राजा तक को देश से निकालते, पर राम ने एक 
धाबी तक के कहने से अपनी ख्री का निकाज्न दिया। इतने पर 
भी सीता और राम में जो परस्पर गूढ़ प्रेम था, उसमें कुछ भी अंतर 
न पड़ा । सीता ने स्वामी के इस व्यवहार का कारण राजधमे की 
कठारता, ही समझा , यह नहीं समझता कि राम का प्रेम मेरे ऊपर 
कम हो गया। 

सात्तिक, राजस और तामस इन तीन प्रकृतियों के अलुसार 
चरित्र-विभाग करने से दे प्रकार के चित्रण हम गेस्वामीजी में पाते 
हैं--आदश और सामान्य । आदशे चित्रण के भीतर सात्त्विक 
ओर तामस देनें आते हैं। राजस को हस सामान्य चित्रण के 
भीतर ले सकते हैं । इस दृष्टि से सीता, राम, भरत, हतुमान-ओऔएर 
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सवण-आदणश चित्रण के भीतर आवेंगे तथा दशरथ, लक्ष्मण, विभी- 
घग, सुमीव कैफेयी सामान्य चित्रण के भीतर । आदश चित्रण में 
हम या तो यहाँ से वहाँ तक साच्चविक वृत्ति का निर्वाह पादेंगे या 
तामस का। प्रकृति-भेद-सुचक अनेकरूपता उसमें न मिल्तेगो । 
सीता, राम, भरत, हक्चुममन ये सात्त्तिक आदशे हैं; सब्ख-तामस 
आदशे--है । 

सात्तिक आदशों का वन हा चुका । हनुमान के संबंध में 
इतना समझ रखना आवश्यक है कि वे सेवक के आदश हैं। सेव्य- 
सेवक भाव का पूर्ण स्फुरण उनमें दिखाई पड़ता है। विना किसी 
प्रकार के पूर्व परिचय के राम का देखते ही उनके शील, सौंदय्य और 
शक्ति के साक्षात्कार मात्र पर मुग्ध हे!कर पदले-पहल आत्म-सरूपेण 
करनेवाले भक्तिराशि हनुमान ही हैं। उनके भिल्ते हो मानों भक्ति 
के आश्रय आर आह्तंबन दोनों पक्त पूरे हो गए श्रार भक्ति की पूरे 
स्थापना लोक में हा गइई। इसी राम-भक्ति के प्रभाव से हनुमान 
सब राम-भक्तों की भक्ति के अधिकारी हुए | 

सेवक में जो जो गुण चाहिएँ, लब हलुमान्‌ में त्ताकर इकट्र कर 
दिए गए हैं| सबसे आवश्यक बात तो यह है कि स्वामी के कार्य्यों 
के लिये, सब कुछ करने के लिये, उनमें निरलसता और तत्परता 
हम हर समय पाते हैं। समुद्र के किनारे सब बंदर बवेठे समुद्र 
पार करने की चिंता कर ही रहे थे, अंगद फिरने का संशय करके 
आगा-पीछा कर ही रहे थे कि वे चट समुद्र लाँध गए। लक्ष्मण 
का जब शक्ति लगी तब वैद्य का भी चट हलुमान्‌ ही लाए और 
ओेषधि के लिये भी पवन-वेग से वे ही दौड़े। सेवक का अमानी 
होना चाहिए। प्रभु के काय्ये-साधन में उसे अपने सान-अपमान 
का ध्यान न रखना चाहिए। अशोक-वाटिका में से पकड़कर 
राक्षस उन्हें रावण के सामने ले जाते हैं। रावण उन्हें अनेक दुर्वाद 
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कहकर हँसता है | इस पर उन्हें कुछ भी क्राध नहीं आता | ग्रेगद 
की तरह है तब दसन तारिबे लायक” वे नहीं कहते हैं। ऐसा 
करने से प्रभ्ु कं काय्ये मे हानि हो सकती थी। अपने मान का 
ध्यान करऊे स्वामी का कार्य बिगाड़ना सेवक का कत्तंव्य नहीं | वे 
रावण से साफ कहते हैं--- 

मे हि' न कछु बच्चि कर लाजा : कीनइ चहें निम्र प्रश्ु कर काजा ॥ 

जिस प्रकार राम राम थे, उसी प्रकार रावण रावण था। बह 
भगवान्‌ का उत लत्तकारनेवालों सें सेथा जिसकी लत्लकार पर 
उन्हें आना पड़ा था। बालकांड में गोस्वामीजी ने पहले उसके उन 
अत्याचारों का वर्शन करक॑ जिनसे पीड़ित होकर दुनिया पनाह 
माँगती थी, तब राम का अवतार होना कहा है। वह उन राक्तसों 
का सरदार था जो गाँव जल्ाते थे, खेती उजाड़ते थे, चेपाए नष्ट 
करते थे, ऋषियों को यज्ञ आदि नहीं करने देते थे, किसी की कोई 

अच्छी चीज देखते थे तो छोन ले जाते थे और जिनके खाए हुए 

लेगा की हड्डियों से दक्खिन का जंगल भरा पड़ा था। चंगेजखाँ 
ओर नादिरशाह ते मानें लोगों को उसका कुछ अनुमान कराने 
के लिये आए थे | राम ओर रावण को चाहे अहुरमज्द और अहमान 
समक्तिए, चाहे खुदा और शैतान । फर्क इतना ही समझ्किए कि शैतान 
और खुदा की लड़ाई का मैदान इस दुनिया से जरा दूर पड़ता था 
ओर राम-रावण की क्लड़ाई का मैदान यह दुनिया ही थी। 

ऐसे तामस आदशे में धर्म के ल्ेश का अनुसंधान निष्फल ही 
सममभ्त पड़ेगा | पर हमारे यहाँ की पुरानी अक्ल के अनुसार धमक 
कुछ आधार बिना कोई प्रताप और ऐश्वय्ये के साथ एक क्षण नहीं 
टिक सकता, रावण ते इतने दिनें तक पृथ्वी पर रहा । अत. उसमें 
धर्म का कोई न काई अंग अवश्य था | वह झंग अवश्य था जिससे 
शक्ति और ऐश्वय्ये की प्राप्ति होती है। उसमें कष्ट-सहिष्णुता थी | 
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वह बड़ा भारी तपस्वी था। उसकी बीरता में भी काइ संदेह नहीं 
है। भाई, पुत्र जितने कुटुंवी थे, सबके मारे जाने पर भी वह उसी 
उत्साह के साथ लड़ता रहा । अब रहे धर्म के सत्य आदि और अंग 
जे। किसी वर्ग की रक्षा के लिये आवश्यक होते हैं। उनका पालन 
राक्षसें के बीच वह अवश्य करता रहा होगा । उसके विना राक्षस- 
कुल्न रह कैसे सकता था ? पर धर्म का पूर्ण भाव लाक-व्यापकत्व 
में है। यों तो चार ओर डाकू भी अपने दल के भीवर परस्पर के 
व्यवहार में धर्म बनाए रखते हैं | लेाक-धर्म वह है जिसके आचरण 
से पहले ते किसी का दुःख न पहुँचे, यदि पहुँचे भी ता विरुद्ध 
आचरण करने से जितने ल्ागें का पहुँचता है, उससे कम लोगों 
का। सारांश यह कि रावण में कंक्‍ल अपने लिये आर अपने दत्त 
के लिये शक्ति अजित करने भर का धर्म था, समाज में उस शक्ति 
का सदुपयोग करनेवाला धर्म नहीं था। रावण पंडित था, तपस्वी 
था, राज़नीति-कुशल था, धीोर था, वीर था; पर सब गुणें का 
उसने दुरुपयोग किया। उसके मरने पर उसका तेज रास के मुख 
में समा गया । सत्‌ से निकलकर जे शक्ति असत्‌ रूप है गई थी, 
वह फिर सत्‌ में विल्लीन हा गई | 

अब सामान्य चित्रण ज्ञीजिए | राम क॑ साथ लक्ष्मण का शील- 
निरूपण कुछ हो चुका है। यहाँ केवल यही कहना है कि उनकी 
उग्ता ऐसी न थी जे! करुणा या दया के गहरे अवसरों पर भी 
ऋमलता या आद्रंता न आने दे। सीता का जब वे वाल्मीकि के 
आश्रम पर छाड़ने गए थे, तब वे करुणभाव में मग्न थे। उनके मुँह 
से काई बात न निकलती थी। वे राम कं बड़े भारी आज्ञाकारी थे | 
वे अपने हृदय के वेग का सहकर भो उनकी आज्ञा का पालन करते 
थे । क्रोध उन्हें कठु वचन के लिये उभारता था, पर राम का रुख 
देखते ही वे चुप हा जाते थे। सीता क॑ वनवास की कठार आज्ञा 
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राम के मुख से सुनते ही वे सूख गए, करुणा से विहत्त हो! गए। 
पर जी कड़ा करके वे सीता को पहुँचा आए | आज्ञाकारिता के 
लिये वे आदशे हुए। पर यह नियम भी ऐसे अवसरों पर उन्होंने 
शिथित्ञ कर दिया जब आज्ञा के पालन में उन्होंने अधिक हानि देखी 
श्रोर डहलंघने का परिणास केवल अपने ही ऊपर देखा | इन सब 
बातें के विचार से उनका चरित्र सामान्‍य के भोतर ही रखा है | 

गृह-नीति की दृष्टि से विभीषण श्र से मिलकर अपने भाई 
और कुल का नाश करानेवाले दिखाई पड़ते हैं; पर और विस्तीयण 
चेन्र के भीतर लेकर देखने से उनके इस स्वरूप की कलुषता प्राय: 
नहीं के बराबर हो जाती है। गेस्वामीजी ने इसी विस्तृत दृष्टि से 
उनके चरित्र का चित्रण किया है। विभीषण राम-भक्त थे, अर्थात्‌ 
सात्तिक गुणों पर श्रद्धा रखनेवाले थे। वे राम के लेक-विश्रुत 
शील, शक्ति और सौंदय्ये पर मुग्ध थे। भाई के राज्य के लोभ के 
कारण वे रास से नहीं मित्ते थे। इस बात का निश्चय उनके बार 
बार तिरस्कृत होने पर भी रावश का सममझ्ाते जाने से हो जाता है। 
यदि उन्हें राज्य का लोभ होता तो वे एक ओर ते रावण को युद्ध 
फे लिये उत्तेजित करते, दूसरी ओर भीतर से शत्रु की सहायता 
करते। पर वे रावण की लात खाकर खुल्लमखुल्ला राम की शरण 
में यह कहते हुए गए-- 

राम सत्य-लंकल्प प्रभु सभा काल-बस तोरि । 
में रघुबीर-सरन पत्र, जाएँ, देहु जनि खारि ॥ 

लेभ-वश न सही, शायद विभीषण भाई के व्यवहार से रूठ- 
कर क्रोध-वश रास से जा सिलते हैं।। इस संदेह का निवारण रावण 
क॑ ज्ञात मारने पर विभोषण का कुछ भी क्रोध न करना दिखाकर 
गोसरवामीजी ने किया है। ल्ाव मारने पर विभोषण इतना ही 
कहते हैं-.. 
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नुम पितु-सरिस भलेहि माहि सारा। 
राम भरजज हित, नाथ, तुम्हारा #॥ 
इस स्थत्ल पर गास्वासीजी का चरित्र-निरवाह-काशल भलकता 
है। यदि यहाँ थाड़ी सी भी असावधानी हा जाती, विभीषण क्रोध 
करते हुए दिखा दिए जाते, ता जिस रूप में विभीषण का चरित्र वे 
दिखलाया चाहते थे, वह बाधित हो जाता। अधिकतर यही 
समझा जाता कि क्रोघ के आवेश से विभीषण ने रावश का साथ 
छाड़ा ; कवि ने विभीषण को साधु प्रकृति का बनाया है। हरी हुई 
सीता का लौटाने के बदले रावण का राम से लड़ने के लिये तैयार 
हाना असाधुता की चरम सीमा थी, जिसे विभीषण को साधुता न 
सह सकी, गोस्वामीजी का पक्ष यह है। विभ्रीषण की साधुता 
ओऔसत दरजे की थी। वह इतनी बढ़ी नहीं थी कि राम द्वारा 
दिए हुए भाई क॑ राज्य की ओर से वे उदासीनता प्रकट करते | 
सुप्रीव का चरित्र ता ओर भी आसत दरजे का है। न उनकी 
भलाई ही किसी भारी हद तक पहुँची हुई दिखाई देती है, न बुराई 
ही। राम के साथ उन्हेंन मेत्री की आर राम का कुछ काय्य- 
साधन करने के पहले ही बड़ भाई का राज्य पाया। पर जेसा कि 
साधारणशत: मनुष्य का स्वभाव ( बंदर का स्वभाव कहने से ओर 
कुछ कहते ही नहीं बनेगा ) होता है, वे सुख-विज्ञास में फेंसकर 
राम का कार्य्य भूल गए। जब हनुमान ने चेताया, तब वे घबराए 
और ,अपने कत्तव्य में दत्तचित्त हुए । 
अब तक जिस चित्रण का वशेन हुआ है, वह एक व्यक्ति का 
चित्रण हैं। इसी प्रकार किसी समुदाय-विशेष की प्रकृति का भी 
चित्रण होता है, जेसे स्त्रियों की प्रकृति का, बालकों की प्रकृति का । 
स्त्रियों की प्रकृति की जेसी तद्रप छाया हम मानस? के अयोध्या- 





# वाल्मीकि का वर्णन भी इसी प्रकार है । 
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कांड में देखते हैं, वेसी छाया क॑ प्रदशन का प्रयत्त तक हम और 
किसी हिंदी कवि में नहीं पाते । नीची श्रेणी की स््ियों के सामने 
बहुत कम प्रकार के विषय आत हूं। पर सनुष्य का मन ऐसी वस्तु 
कि अपनी प्रवृत्ति के अनुसार लगे रहने के लिये उसे कुछ न कुछ 
चाहिए। वह खाली नहीं रह सकता | इससे वे अपने राग-द्वेष के 
अनेक आधार यों ही बिना कारण दूँदकर खड़ा करती रहती हैं| 
यदि वे चार आदमियों क॑ बीच रख दी जाय, ते हम बहुत थोड़ 
दिनों में देखेंगे कि कुछ तो उनके अनुराग के पात्र हा गए है और 
कुछ द्वेष के । मूर्ख खियों की यह विशेषता ध्यान देने योग्य है। 
अपने लिये राग और द्वेष का पात्र चुन छ्ेने पर वे अपने वाग्बि- 
लास ओर भाव-परिपाक्त के लिये सहयोगी ढूँढ़ती हैं। मंथरा का 
इसी अवस्था में हम पहले-पहल दर्शन पाते हैं। न जाने उसे क्यों 
केाशल्या अच्छी नहीं लगती केकेयी अच्छी लगती है#। राम क॑ 
अभिषेक की तैयारी देखकर वह कुढ़ जाती है और मुँह लटकाए 
कैकेयी के पास आ खड़ी होती है। कैकेयी का उसके अनुराग का 
पता चाहे रहा हैा।, पर अभी तक ट्वेष का पता बिलकुल नहों है। 
वह झसुँह लटकाने का कारण पूछती है। तब-- 
उतर देइ नहिं, लेइ उसासू । नारिचरित करि ढारइ आस ॥ 
हँसि कह रानि गाल बड़ तोरे। दीन्ह रूषन सिख अश्व मन मोरे ॥ 
तबह न बोल चेरि बढ़ि पापिनि | छांड्इ स्वास कारि जनु सॉाॉंपिनि॥ 
डंसकी इस मुद्रा से प्रकट होता है कि उसने अपने दष का 
आभ्रास इसके पहले केकेयी की नहीं दिया था. यदि दिया भो रहा 








च् ्भः बी 


वाल्मीकिजी न उसे “केकेयी के मानतृकुल की दासी? कहकर कारण 
का पूरा सकेत कर दिया हैं । इस शअ्रकार की दासी का ब्यवहार घर के और 
लागा के साथ कैसा रहता हैं, यह हिंदू गृहस्थ मान्न जानते हैं। पर 
गास्वामीजी ने कारण का संकेत न देकर उसकी अवृत्ति का मूल खियें की 
सामान्य प्रवृत्ति---नारिचरित--क अंतर्गत रखा है | 
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होगा, ते बहुत कम | जरदी उत्तर न देने से यह सूचित हाता है 
कि जे बात वह कहना चाहती है, वह केकेयो क॑ लिये बिल्कुल 
नई है, अतः उसे सहसा नहीं कह सकती। किस ढंग से कहे, 
यह सोचने में उसे कुछ काल लग जाता है। इसके अतिरिक्त किसी 
के सामने अब तक न- प्रकट किए गए दु:ख के वेग का भार भी 
दबाए हुए है। इतने में “गाल बड़ तारे” इस वाक्य से जी की 
बात धीरे धोरे बाहर करने का एक रास्ता निकलता है। वह अपनी 
वही मुद्रा कायम रखती हुई कहती है-- 
कत सिख देह हमहि' कोड माई | गाल करब केंहि कर बलु पाई ? 
“किसका बल्ल पाकर गात्न करूँगो १” इसका मतलब यही है 
कि मुझे एक तुम्हारा हीं बल ठहरा - मैं तुम्हें चाहती हूँ ओर तुम 
मुझे चाहती हा--से। मैं देखती हूँ कि तुम्हारी यहाँ काई गिनती ही 
नहीं है । क्रोध, ठेष आदि के उद्गार के इस प्रकार क्रम क्रम से निका- 
लने की पटुता ख्ियों में स्वाभाविक होती है, क्योंकि पुरुषां के दबाव 
में रहने के कारण तथा अधिक छब्जा, संकाच के कारण ऐसे भावों 
के वेग को एक-बारगी निकालने का अवसर उन्हें कम मिल्नता है | 
रानी पूछती है कि “सब लोग कुशल सेते हैं!” इसका 
उत्तर फिर उसी प्रणाली का अनुसरण करती हुईं वह देतो है-- 
रामहिं छॉडि कुसछ केंहि आजू ? जिन्हि' जनेसु देइ जुबराज ॥ 
भएड कैासिलहि बिथि अति दाहिन | देखत गरब रहत डर नाहिंन ॥ 
किसी के क्रमश: अपनी भाव-पद्धति पर लाना, थोड़ा-बहुत 
जिसे कुछ भी बात करना आता है, उसे भी आता है। जिस प्रकार 
अपनी विचार-पद्धति पर लाने के लिये क्रमश: प्रमाण पर प्रमाण 
देते जाने की आवश्यकता होती है, उसी प्रकार क्रमशः किसी के 
हृदय का किसी भाव-पद्धति पर ज्ञाने के लिये उसक अनुकूल मनो- 
विकार उत्पन्न करते चलने की आवश्यकता होती है। राम के प्रति 


९१५० 
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लोगों का बुरा लगता है। विश्वास न करनेवाले के सामने कुछ 
तटस्थ हाकर अपने भाग्य की दोष देने लगना विश्वास उत्पन्न कराने 
का एक ऐसा ढंग है जिसे कुछ लोग, विशेषत:ः ख््रियाँ, स्वभावत: 
काम में लाती हैं। इससे श्रोता का ध्यान उसके खेद की सचाई पर 
चला जाता है और फिर क्रमश: उसकी बातें की ओर आकर्षित 
होने लगता है। इस खेद की व्यंज्ञना प्राय: '3दासीनता?” के द्वारा 
की जाती है; जेसे “हमें क्या करना है ? हमने आपके भल्ते के लिये 
कहा था। कुछ स्वभाव ही ऐसा पड़ गया है कि किसी का अहित 
देखा नहीं जाता |” मंथरा के कहे हुए खेद-ठयंजक इदासीनता के 
ये शब्द सुनते ही ऋगड़ा लगानेवाज्नी खो का रूप सामने खड़ा 
हा जाता है-- 

काउ नृप हाइ हमहि का हातनी ; चरि छाड़ि अब होब कि रानी ?. 

जारह जाग सुभाव३ हमारा । अनभल देखि न जाइ तुम्हारा ॥ 

अब ता ककृयी का विश्वास हो रहा है, यह देखते ही वह राम 
के अभिषक्र से होनेवाली केकंयी की दुदशा का चित्र खींचती हैं 
और यह भी कहती ज्ञाती है कि राम का तिलक होना मुझे अच्छा 
लगता है, राम से सुझे कोई द्वेष नहों है, पर आगे तुम्हारी क्‍या 
दशा होगी, यही सेचकर मुझे व्याकुलता होती है-- 

" रापहि' तिकक कालि जो भयऊ । तुम कह बिपति-बीज विधि बयऊ ॥ 

रेख खँंचाइ कहहुँ बल भाखी | भामिनि भइहु दूध के माखी ॥ 

जा सुत सहित करहु सेवकाई । ते बर रहहु, न आन उपाई ॥ 

“इस भावी दृश्य की करपना से भला कान ख्री क्षुब्ध न होगी ? 
किसी बात पर विश्वास करने या न करने की भी मनुष्य की रुचि 
नहों होती है। जिस बात पर विश्वास करने की मनुष्य को रुचि 
नहीं होती, उसके प्रमाण आदि वह सुनता ही नहों; सुनता भी है 
तो ग्रहण नहीं करता | मंथरा ने पहल्ले अपनी बात पर विश्वास करने 
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की रुचि भिन्न मिन्न मनाविकारों के उद्दीपन द्वारा कैकेयी में उत्पन्न 
की । जब यह रुचि उत्पन्न हा गई, तब स्वभावत: कैकेयी का अंतः:- 
करण भी उसके समथेन में तत्पर हुञ्ला-- 

सुनु मंधरा बात फुर तोरी। दृहिनि आंख नित फरकइ मोरी ।| 

दिन प्रति देखे राति कुसपने | कहें। हे तोहि' मोह-बच्च अपने ॥ 

व्वाह करों सखि ? सूध खुभाऊ । दाहिन - बाम ले जादे काऊ ॥ 

इस प्रकार जो भावी दृश्य मन में जम जाता है, उससे कैकेयी 
के हृदय में घोर नेराश्य उत्पन्न होता है। वह कहती है--- 

नेहर जनमु भरब बरू जाई। जियत न करब सवति-सेवकाई ॥ 

अरि-बस देव जिआवत जाही। मरहु नीक तेहि जीव न चाही ॥ 

इस दशा में मंथरा उसे सँभालती है ओर काये में तत्पर करने 
के लिये आशा बेंधाती हुई उत्साह उत्पन्न करती है-- 

जेइ राडर अति अनभलत ताका। साइ पाइहि यह फलु परिपाका ॥ 

पूछे गुनिन्ह, रेल तिन्‍्ह खांची। सरत श्ुआल हाहि' यह सची || 

इस प्रसंग के चित्रण का देख यह समझता जा सकता है कि 
गेार्वामीजी ने मान्व-झरत:करण के केसे केखे रहस्यों का उदघाटन 
किया है। ऐसी गूढ़ उद्धावना बिना सूक्ष्म अंतहृष्टि के नहों 
हा सकती । 

बालकों की प्रवृत्ति का चित्रण हम परशुराम और लक्ष्मण के 
संवाद में पाते हैं। अकारण चिढ़नेवालें का चिढ़ाना बालकों के 
स्वभाव के अंतगंत होता है। चिड़चिड़े लोगों की दवा करने का 
भार मानों समाज ने बालकों ही का दे रखा है। रास के विनय 
करने पर भी परशुराम को ज्यों ही लक्ष्मण चिढ़ते देखते हैं, त्यों ही 
उनकी बाल-प्रवृत्ति जाग्रत हा जाती है। लक्ष्मण का स्वभाव उप्र 
था, इससे इस कातुक के बीच बीच में क्रोध का भी आभास हमें 
मिलता है। परशुराम की आकृति जब अत्यंत भीषण और वचन 
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अत्यंत कद हो जाते हैं, तब लक्ष्मण के मुँह से व्यंग्य बचन न निकल- 
कर अमधषे के उम्र शब्द निकलने लगते हैं। परशुराम जब कुठार 
दिखाने लगे, तब लक्ष्मण का भी क्राध आ गया और बे बोले-- 
अभगुबर ! परसु देखावहु सोही | बिप्र बिचारि बचेड नृप-द्रोही ॥ 
मिले न कबहुँ सुभट रन गाढ़े | द्विज देवता धरहद्ठिं के बाढ़े ॥ 
गोस्वामीजी ने लक्ष्मण की इस बाल्-वृत्ति को लोक-व्यवहार से 
बिल्कुल अलग नहीं रखा हे, इसे परशुराम की क्रोधोशीलता की 
प्रतियोगिता में रखा है । यह भी अपना लेकापयेोगी स्वरूप दिखा 
रही है। यदि परशुराम मुनियों की तरह आते जा शांत ओर 
क्षमाशील होते हैं, तो लक्ष्मण का अवसर न मिलता । रामचंद्रजी 
कहते हें--. 
जै। तुम अवतहु मुनि की नाई ! पद-रज सिर सिसु धरत गासाई' ॥ 


छुमदहू चुक अनज्ञानत केरी । चहिय बिग्र उर कृपा धनेरी ॥ 


बाह्य-हश्य-चित्रण 


यहाँ तक ते गोास्वामीजी की अंतद्द ष्टि की सूक्ष्मता का कुछ 
वरणेन हुआ | अब पदार्थों के बाह्म स्वरूप के निरीक्षण और प्रत्यक्षी- 
करण पर भी थेड़ा विचार कर लेना चाहिए, क्योंकि ये दोनों बाते 
भी कवि हे लिये बहुत ही आवश्यक है। प्रबंधगत पान्न के चित्रण 
में जिस प्रकार उसके शी्ष-स्वरूप का, उसके अंतस की प्रवृत्तियों का. 
प्रत्यक्ष करना पड़ता है, उसी प्रकार उसके अंग-सेष्ठव आदि को 
भी प्रत्यक्ष करना पड़ता है। यहीं तक नहों, प्रकृति के नाना रूपों के 
साथ मनुष्य के हृदय का सामंजस्य दिखाने और प्रतिष्ठित करने 
के लिये उसे बन, पर्वत, नदी, निकर आदि अनेक पदार्थों को ऐसी 
स्पष्टतत के साथ अंकित करना पड़ता है कि श्रोता या पाठक का 
अंतः:करण उनका पूरा बिंब ग्रहण कर सके । इस संबंध में पहले ही 
यह कह देना आवश्यक है कि हिंदी कवियों में प्राचीन संस्कृत 
कवियों का सा वह सूद्तम निरीक्षण नहीं है जिससे प्राकृतिक दृश्यां 
का पूरा चित्र सामने खड़ा होता है। यदि किसी में यह बात थोड़ो- 
बहुत है, ते गोस्वामी तुलसीदासजी में ही । 

» इृश्य-चित्रण में केबल अथे-प्रहण कराना नहीं होता, बिंब-पहण 
कराना भी होता है। यह बिंब-महण किसी वस्तु का नाम ले लेने 
मात्र से नहीं हो सकता । आसपास की ओर वस्तुओं क॑ बीच 
उसकी परिस्थिति तथा नाना अंगों की संस्छिष्ट योजना के साथ 
किसी वस्तु का जो वर्णन होगा, वही चित्रण कहा जायगा । "कमल 
फूले हैं?, 'भोंरे गूँज रहे हैं?, “कायल बोल रही है? यदि कोई इतना 
ही कह दे तो यह चित्रण नहीं कहा जायगा । 'लहराते हुए नीले 
जल के ऊपर कहीं गोल हरे पत्तों के समूह के बीच कमलनाल 
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निकले हैं जिनके कु हुए छोारों पर रक्ताभ कमल्लन-दल छितराकर 
फेले हुए हैं! इस प्रकार का कथन चित्रण का प्रयत्न कहा जायगा | 
यह चित्रण वस्तु ओर व्यापार के सूक्ष्म निरीक्षण पर अवलंबित 
होता है। आदिकवि वाल्मीकि तथा कालिदास आदि प्राचीन 
कवियों में ऐसा निरीक्षण करानेवाली समग्र बाह्य सृष्टि से संयुक्त 
सहृदयता थी जे पिछले कवियों में बराबर कम होती गई ओर 
हिंदी के कवियों के ते हिस्से ही में न आईं। उन्होंने तो कुछ 
इनी गिनी वस्तुओं का नाम ले लिया, बस पुरानी रध्म अदा हा 
गईं। फिर भी कहना पड़ता है कि यदि प्राचीन कवियों की घाड़ी 
बहुत छाया कहीं दिखाई पड़ती है, ते! तुलसीदासजी में | 
चित्रकूट, पंचचटी आदि स्थानों में गे।स्वामीजी राम-लक्ष्मणश 

का ले गए हैं. पर उनऊ राम-लक्ष्मण में प्रकृति के नाना रूपो और 
व्यापारों के प्रति वह हर्षोन्लास नहों है जा वाल्मीकि के राम-लक्ष्मण 
में है। वाल्मीकि के लक्ष्मण पंचवटों पर जाकर हेमंत ऋतु की 
शोभा का अत्यंत विस्तीण ओर सूच्छ वर्णन करते है, उसके एक 
एक ब्यारे पर ध्यान ले जाते हुए अपनी शागात्मिका वृत्ति का लोन 
करते हैं; पर गोस्वामीजी के लक्ष्मण बैठकर राम से ज्ञान, विराग, 
माया और भक्ति/ की बात पूछते हैं। वास्मीकि के लक्ष्मण ते जहाँ 
तक दृष्टि जाती है, वहाँ तक का एक एक व्याोरा इस प्रकार आनंद 
से सामने ला रहे हैं--- 

अवश्यायनिपातेन किंचित्प्रक्लिन्नशाइला । 

वनानां शाभते  भूमिनिविष्टतरुणातपा ॥। 

स्पृशंस्तु विपुल् शीतमुद्॒क द्विदः सुखम्‌ । 

अत्यततृषिता वच्यः प्रतिसहरते करम ॥ 

वाष्पसंछुन्नसलिता रुतविज्ञयसारसा । 

हिमाद्रवालुकस्तीरे: सरिता भाति साम्प्रतर ।' 


१५२ गोस्वामी तुलसीदास 
जराजजरितेः पह्मो: शीर्य॑केसरकर्णिकी: । 


नाज्शेषेडि मध्वस्तेने भाति कमल्ञाकरः || 
श्र तुलसीदासजी के लक्ष्मण राम से यह सुन रहे हैं कि-- 
गो गोचर जहँ कृगि मन जाई ; सा सब माया जानेहु भाई ॥ 


इतना होने पर भी गोस्वामीजी सच्चे सहृदय भावुक भक्त थे. 
इस जगत्‌ के 'सियाराममय! स्वरूपों से वे अपने हृदय को अलग 
केसे रख सकते थे ? जब कि उनमे सारे स्नेह-संबंध राम के नाते 
से थे, तब चित्रकूट आदि रम्य स्थलों के प्रति उनके हृदय में गूढ़ 
अनुराग केसे न होता, उनके रूप की एक एक छटा की ओर उनका 
सन केसे न आकषित होता ? जिस भूमि को देखने के लिये उत्कं- 
ठित होकर वे अपने चित्त से कहते थे--- 

अब चित चेत चन्रकूटहि चलु । 

भूमि बिलेाकु राम-पद-अकित बन बितन्नाकु रघुबर-बिहार-धल्ु ॥ 
उसके रूप की आओरे बे केसे ध्यान न देते ? चित्रकूट उन्हें कैसे 
अच्छा न लगता ९ गीतावल्ली में उन्हेंने चित्रकूट का बहुत विस्तृत 
वर्णन किया है। यह वर्णन शुष्क प्रथा-पालन नहीं है, उस भूमि की 
एक एक वरतु के प्रति उमड़ते हुए अनुराग का उद्गार है। उसमें 
कहों कहों प्रचलित सस्कृत कवियों का सूक्ष्म निरीक्षण और संश्किष्ट 
योजना पाई जाती है; जेसे-- 


सेहत स्वथाम जल्द झुदु घारत धातु-रंगमगे सगनि। 
सनहु आदि अंभेज बिराजत संवित सुर-सुनि-रू गनि ॥ 
सिखर-परस घन घटहिं मित्रति बग-पति से छुबि कबि बरनी। 
आदि बराह बिहरि बारिधि मने उतठ्यों हे दसन घरि घरनी ॥ 
जल्न-जुत बिमझ सिछनि झालकत नभ बन-प्रतिबिब तरंग। 
मानहुँ जग रचना बिचित्र बिलसति बिराट आअँग  झग ॥ 
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मंदाकिनिहि मिज्त सरना करे झारि भरि भरि जल आछे | 

तुलसी सकल खसुकृत सुल्न ज्ञागे मानो राम-भगति कं पाछे ॥ 

इस दृश्य की संकछिष्ट योजना पर ध्यान दीजिए। इसमें यांही 
नहीं कह दिया गया है कि बादल छाए हैं? ओर “बगल्ों की पाँति 
डड़ रही है!। मंद मंद गरजते हुए काले बादल गेरू से रोगे 
( लाल ) शंगों से लगे दिखाई देते हैं और उन शिखरस्पर्शी घटाओं 
से मिल्ली श्वेत बक-पंक्ति दिखाई दे रही है। कपल 'जल्लद” न कह- 
कर उसमें वश ओर ध्वनि का भी विन्यास किया गया है। वर्ण के 
उल्लेख से “जल्द”? पद में बिंब-प्रहण कराने की जो सामथ्ये आईं 
थी, वह रक्ताभ श्र ग क॑ योग में और भी बढ़ गई और बगल्नों की 
श्वेत पंक्ति ने मिल्ककर ते चित्र को पूरा ही कर दिया। यदि ये 
तीनों वस्तुएं--मेघरमाला, श्व|ग आर बक-पंक्ति -अलग अल्लग पड़ी 
होतीं, उनकी संस्छिष्ट योजना न की गई होती, ते कोई चित्र ही 
कल्पना में उपिस्थत न हाता। तीनों का अलग अलग अधथ-म्रहण 
मात्र हा जाता, बिब-प्रहश न हाता। इसी प्रकार काली शिज्ञाओं 
पर फैले हुए जल के भीतर आकाश ओर वनस्थली का प्रतिबिब 
देखना भो सूक्ष्म निरीक्षण सूचित करता है। अलंकारों पर 'वाह 
वाह! न कहने पर शायद अल्लंकार-प्रेमी लेग नाराज हो रहे हों; 
उनसे अत्यत नम्न निवेदन है कि यहाँ विषय दूसरा है। 

अब यहाँ प्रश्न यह होता है कि गोस्वामीजी ने सारा वर्णन इसी 
पद्धति से क्‍यों नहीं किया। गोस्वामीजी हिंदी-ऋवियां की परंपरा 
से लाचार थे। कहीं कहीं इस प्रकार की संड्लिष्ट याजना ओर 
सूक्ष्म निरीक्षण का जे! विधान दिखाई पड़ता है, उसे ऐसा समम्िए 
कि वह उनकेी भावमम्ता के कारण आप से आप हो गया है। 
तुलसीदासजी के पहले तीन कैंड़े के कवि हिंदी में हुए थे --एक 
ते वीरगाथा गानेवाले पुराने चारण; दूसरे प्रेम की कहानी कहनेवाले 


? गोस्वामों तुलसीदास 


तमान कवि; और तीसरे केवल वंशीबट झै।र यमुना-तट तक 
रखनेवाले पद गानेवाले कृष्णभक्त कवि | इनमें से किसी की 
विश्वविस्त्त नहीं थी । अक्ति-मार्ग के संबंध से तुलसीदासजी 
पान्निध्य सूरदास आदि तीसरे वर्ग के कवियों से ही अधिक 
पर उक्त वर्ग में सबसे श्रेष्ठ कवि जे। सरदासजी हैं, उन्होंने 
घत्नों ओर ऋतुओं आदि का जो कुछ वर्शन किया है, वह एक 
- भाव के उद्दीपन की दृष्टि से | वर्णन की शैली भी उनकी बही 
ते खेवे के कवियों की है जिसमें गिनाई हुईं वस्तुओं का उन्नेख 
अलंकारों से लदा हुआ होता है। ऐसी अवस्था में भी गास्वामीजी 
वेखनी से जो कहीं कहीं प्राचीन कवियों के अनुरूप संश्लिष्ट 
ए्‌ हुआ है, वह उनक॑ हृदय का स्वाभाविक विस्तार प्रकट करता 
र उन्हें हिंदी के कवियों में सबसे ऊँचे ले जाता है। 
पर गोस्वामीजी के अधिकांश वर्णन पिछले कवियों के ढंग पर 
'सैंदय्ये-प्रधान ही हैं जिनमें वस्तुओं का परिगणन मात्र 
० « हज 
करना झरहिं सुधा-सम छारी। त्रिबिध-ताप-हर ब्रिबिध बयारी ॥ 
बेलि - तब श्रगनित जाती । फल-असून-पछव बहु भांती ॥ 
सिला सुखद तरु-छाहीं । जाइ बरनि बन-छुब्रि केहि पाहीं ॥ 
सरनि सरोरुह जल-बिहय कूजत, गुज़त भंग । 
बेर-बिगत बिहरत विपिन झूग बिहंग बहुरंय ॥ 
३3) बिटप बेलि लच किसलय, कुसुसित सघन सुजझाति । 
कंद-सूछ जल्न-यत्त-रुद अगनित अनबन भाँति ॥ 
मंजर मंज्, बकुड-कुल, सुर-तरु, तातक्ष-तमाल ।! 
कदुलि कर्दंब सुचंपक पादल, पचस रसाल |. 
सरित-सरन सरसीरुद् फूले नाना रंग। 
जत मंज मधुप्गन कृजत बिबिध बिहंग ॥ 
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पिछले कवियों की शैज्ञी पर वर्णन करने में भी वे सबसे बढ़े-चढ़ 
|। यह चित्रकूट-वर्णन देखिए--.. 
फटिक-सिला झदु बिल्लाल, संकुल सुरतरु तमाल्त, 
ललित ल्ता-जाढ हरति छुबि बितान की . 
मंदाकिमी- तदिनि-तीर, मंजुल-म्ग-बिहा-भीर, 
धीर झुबि गिरा गभीर खामगान की।' 
मधुकर पिक घबरहे सुखर, सु दर गिरि निरमकर मर, 
जल्ब-कन, छुन छांह, छन प्रभा न भान की । 
सब ऋतु ऋतुपति-प्रभाउ, सेनत बहें व्रिबिध बार, 
जनु बिहार-बाटिका नूृत्र पंच-बान को।! 
इस वरणेन से इस बात का इशारा मिलता है कि गेस्वामीजी 
ऋतु-वर्णन करने में रीति-प्रंथों मे गिनाई वस्तुओं तक हो नहीं रहते 
हैं-- वे अपनी आँखों से भी पूरा काम लेते हैं। “ऋतुपति” की 
शाभा के भीतर केवल रीति पर चलनेवाले मोर नहों ज्ञाया करते; 
पर तुलसीदासजो ने उनकी वाली नहीं बंद की। कंवल्ल पद्धति 
का अनुसरण करनेवाले कवि वर्षाकाल में काकिल का मान कर 
देते हैं। पर तुलसीदास अपने कानों की कहाँ तक उपेक्षा करते ? 
वे गीतावली कं उत्तर-कांड में, हिंडेले के प्रसंग में, बषों का वर्णन 
करते हुए कहते हैं--. 
दादुर झुदिति, भरे सरितनसर, महि उसग जनु अनुराय । 
पिक, मार, मधुय, चकार चातक सार उपबन बाग ॥ 
उपमा, उत्प्रेज्ञा, दृष्टंत आदि के साथ शु्े वणेन भो बहुत से 
हैं, पर उनमें वस्तुओं ओर व्यापारों का उल्लेख बहुत पूर्ण है । 
चित्रकूट की वस्तुओं ओर व्यापारों का ज्ञेकर उन्होंने होली का 
उत्सव खड़ा किया है-- 
आजु बन्या है बिपिन देखे रामघीर । माने। खेद्घत फागु मुद मदनबीर ।' 
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बट बकुल कदंब पनस रसाल | कुलुमित तरु-निकर, कुरव-तमाल ॥ 
माना बिबिध बेष धरे छेल-जूथ | बिच बीच लता-लत्नना-बरूध || 
पनबानक निकर,  अ्रत्ति ड्पंग | बेढत पारावत माना डफ झदंग ॥ 
गायक खुक काोकिल, झमिल्लि ताहू | नाचत बहु भाँति बरहि मरात्ष ॥ 

पर उनकी यह उप्प्रेज्ञा भी उल्लास-सूचक है । इसी प्रकार भाग- 
बत के दृष्ंत-- उदा हरणश--ल्तेकर उन्होंने किष्किंधाकांड में वर्षा और 
शरत्‌ का वर्णन किया है जिससे प्रस्तुत वस्तु और व्यापार दृष्टांतों के 
सामने दबे से हैं| श्रोता या पाठक का ध्यान वण्य वस्तुओं की ओर 
जमने नहीं पाता। फिर भी जहाँ जहाँ स्थल-बर्णशन का अवसर आया 
है, वहाँ वहाँ उन्हेंने वस्तुओं और व्यापारों का प्रचुर उल्लेख करते 
हुए विस्तृत वणेन किया है | केशवदास के समान नहों किया है कि 
पंचवर्टी का प्रसंग आया ते! बस “सब जाति फटी दुख की दुबरी” 
करके और अपना यह श्लेष-चमत्कार दिखाकर चलते बने--- 

सोभत दंडक की रुचि बनी | भाँतिन सांतिन सुंदर घनी |, 

सेव बड़े नूप की जनु लसे । श्रीफज्ष भूरि भाव जहेँ छसे ॥ 

बेर भयानक सी आति छगे | अके-समूह. जहाँ जगमगे ॥ 

अब कहिए, इसमें “श्रीफल”, “बेर” और “अर्के” पदों के 
श्लेष के सिवा ओर क्या है ? चित्रण क्या, यह ते वर्णन भी नहीं 
है। इसमें “हृदय” का ते कहीं पता ही नहीं है। क्‍या “बेर” 
का देखकर भयानक प्रतयकाल की ओर ध्यान जाता है और आक 
की देख प्रल्ययकाल क॑ अनेक सूर्यों की ओर ? इससे तो साफ 
भलकता है कि पंचवर्टी के वन-दृश्य से केशव के हृदय का कुछ भी 
सामंजस्य नहों है। उस दृश्य से उनक हृदय में किसी प्रकार के 
भाव का उदय नहीं हुआ | 

दूसरी बात ध्यान देने की यह है कि वाल्मीकि, कालिदास आदि 
प्राचीन कवियों ने वृक्षों आदि के उल्लेख में देश का पूरा ध्यान रखा 
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है; जेसे, हिमालय के वर्णन में भूज, देवदारु आदि और दक्षिण के 
वर्णन में एला, लबंग, ताल, नारिकंल, पुगीफल आदि का उल्लेख 
है। गेोरामीजी ने भी देश का ध्यान रखा है। चित्रकूट के 
बन में कहीं एल्ला, लवंग, पुंगीफल का नाम वे नहों लाए हैं । 
पर केशवदासजी मगध के पुराने जंगल के बेन में, वृक्षों क॑ जे 
जो नाम याद आए हैं, उन्हें अनुप्रास की बच्दार दिखाते हुए जाड़ते 
चले गए हैं--. 
तरु तालीस तमात्न ताल हिताल मनाहर | 
मंजल्न बंजुल तिज्षक छृकुच कुल नारिकेल वर !। 
छुठटा लतित लव॑ंग संग पुंगीफल  साहे। 
सारी सुक क॒ल्न कल्नित चित्त काकिल् अलि मोहे | 
कंशवदासजी ने इस बात का कुछ भी विचार न किया कि 
एला, लवंग और पुंगीफल अयोध्या ओर मिथिल्ञा के बीच के 
जंगलों में होते भी हैं या नहीं | 
भिन्न भिन्न व्यापारों में तत्पर मनुष्य की मुद्रा का चित्रण भी 
रूप-प्रत्यक्तीकरण में बहुत प्रयोजनीय है। पर यह हम गेस्वामीजी 
का छोड़ और किसी में पाते ही नहीं | और कवियों ने केवल्ल अनु- 
भव के रूप में भ्रू-भंग आदि का वर्णन किया है; पर लक्ष्य साधने, 
किसी का माग देखने आदि व्यापारों में जो स्वाभाविक मुद्रा मनुष्य 
की होती है, उसके चित्रण की ओर उनका ध्यान नहीं गया है। 
गेस्वामीजी ने ऐसा चित्रण किया है। देखिए, आखेट के समय 
सृग का लक्ष्य करके बाण खींचते हुए रामचंद्र का केसा चित्र 
उन्होंने सामने खड़ा किया है-- 
सुभग सरासन-सायक जोरे। 
खेलत राम फिरत झ्गया घन बसती सो झूहु मूरति मन मोरे। 
जटा सुकुद सिर सारसन्‍नयननि गेंहें तकत सु्ांह सकोरे॥ 


श्प्८ गोस्वामी तुलसीदास 


मारीच के पीछे लक्ष्य साधते हुए राम की छवि देखिए-. 
जटा-मुर्कुंटग, कर सर-धनु, संग मरीच ! 
खितवनि बसलति कनखियनु ऑअखिय्रन बीच ॥ 
एक ओर चित्र देखिए। शबरी की श्कैपड़ी की ओर राम आनेवाले 
हैं। वह उनके लिये मीठे मीठे फल इकट्ठे करके कभी भोतर जाती है 
कभी बाहर आकर भां पर हाथ रखे हुए माग की ओर ताकती है-. 
अनुकूल अबक अंब ज्यों निज डि'भ हित सब आनिके। 
सुद्र सनेह-सुधा सहस जबु सरस राखे सानिके॥ 
छन सवन छुन बाहर बिलेकति पंथ भू पर पानि के। 
निशाना साधने में भां सिकेाड़ना और रास्ता देखने में माथे पर 
हाथ रखना कैसी स्वाभाविक मुद्राएँ हैं । 
दृश्यों का सामने रखने में गोस्वामीजी ने अत्यंत परिमार्जित 
रुचि का परिचय दिया है। वे ऐसे दृश्य सामने नहीं लाए हैं जो 
भई या कुरुचि-पूण कहे जा सकें। उदाहरण के लिये भोजन का 
दृश्य लीजिए। 'सानसः में दे। प्रसंगों में इसके अवसर आए हैं-- 
राम की बाल-लीला के प्रसंग में और विवाह के प्रसंग में। दोनों 
अवसरों पर उन्होंने भेजन क॑ दृश्य का विस्तार नहीं किया है। 
दशरथ भोजन कर रहे हैं; इतने में-. 
धूसर धूरि भरे तनु आए; भूपति बिहँसे गोद बेठाएं ॥; 
भोजन करत चपत्न चित इत-उत अवसर पाइ । 
भाजि चले किल्कत सुख द्धि-ओदन लपटाइ ॥ 
भाजन का यह उल्लेख बाल-क्रीड़ा और बाल-चपतलता का चित्रण 
करने के लिये है। पकवानों क॑ नाम गिनाते हुए भाजन के वन 
का विस्तार उन्होंने नहों किया है | इसी प्रकार विवाह के अवसर 
पर भी भाजन का वणन नहों है। किसी भद्दो रुचिवाले को यह 
बात खटका और उसने उनके नाम पर रामकतवा बना डाला | 
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अब सूर और जायसी का देखिए । वे लड्डू, पेड़ा, जलेबी, पूरी, 
कचेरी, बड़ा, पकोड़ी, मिठाइयों और पक्॒वानें के जितने नाम याद 
झाए हैं--या लोगों ने बताए हैं--सब रखते चल्ले गए हैं। जायसी 
ते कई पृष्ठों तक इसी तरह गिनाते गए हैं-- 
लुचुई पूरि साहारी पुरी । इक तो ताती ओ सुदि कॉवरी ॥ 
भूजि समोसा धी महँ काढ़े । लेंग मिरिच तेहि भीतर ठाढ़े ॥ 
इसी प्रकार चावलों ओर तरकारियों क॑ पचीसों नाम देख 
लीजिए । सूरदासजी ने भी यही किया हैं। “नंद बबा? कृष्ण को 
ज्ञेकर खाने बैठे हैं। उनके सामने क्‍या क्या रखा है, देखिए-- 
लुचुई, लपसी, सद्य अलेबी साइ जेवहु जो लगे पियारी | 
घेवर, मालूपुवा, मोतिज्ञाइ सुधर सजूरी सरस सवारी ॥ 
दूध-चरा, उत्तम दृधि, बाटी, दाल ससूरी की रुचि न्‍्यारी ! 
आछे दूध ओआटि घारी छा में लयाई रोहिणि महतारी ॥ 
इन नाम के सुनकर अधिक से अधिक यही हा सकता है कि 
अताओ के मुंह में पाती आ जाय 


ध्् 


रखना साहित्य के ममज्ञ आचाय्य 


। साज्न का ऐसा दृश्य सासने 
| ते भी काव्य-शिष्टता के विरुद्ध 
समझा था; इसी से उन्होंने नाटक में इसका निषेध किया था-- 
दूराह्याने, वधे, युद्धं, राज्यदेशादिविद्ठुवः । 
विवाहो भोजन शापोत्पर्गों झूत्यू रतं तथा ॥ 
कुछ हिंदी कवियों ने बहुत सी वस्तुओ्नों की लंबी सूची देने का 
ही वर्शन-पटुता समझ लिया था। इसके द्वारा मनुष्य के भिन्न सिन्न 
व्यवसाय-द्षेत्रों की अपनी जानकारी भी वे प्रकट करना चाहते थे। 
घाड़ों का प्रसेण आया ते बस 'ताजी, अरबी, अबल्लक, सुश्की” 
गिना चले। हथियारों का प्रसंग आया ते सेकड़ों की फिहरिस्त 
मै।जूद है। महाराज रघुराजसिंह ने तो यह समक्तिए कि अपने 
समय के राजसी ठाठ और जलूस के सामान गिनाने के लिये ही 
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“राम-स्वयंवर” लिखा | इस प्रणाली का सबसे अधिक अनुसरण 
सदन ने किया है। उनके 'सुज्ञान-चरित्र को तो हथियारों, धोड़ां 
कपड़ों, सामानों की एक पुस्तकाकार नामावल्नी समझ्किए | 

गेास्वामीजी का यह हवा बिल्कुल न लगी। इस अनर्गल विधान 
से दूर रहकर उन्होंने अपने गारव और गांभीय्य की पूर्ण रक्षा की | 

बस्तु-प्रत्यक्षीकरण के संबंध में यह अच्छी तरह समझ लेना 
चाहिए कि वह काठ्य का साध्य नहीं है। यदि वह साध्य या चरम 
लक्ष्य होता तो किसी कुरसी या गाड़ी का सूक्ष्म बणेन भी काव्य 
कहला सकता | पर काव्य में ते उन्हीं वस्तुओं का वन प्रयोजनीय 
होता है जे विभाग के अंतर्गत होती हैं अथवा उनसे संबद्ध होती हैं। 
अदठ: “काव्य एक अनुकरण कला है” यूनान के इस पुराने वाक्य को 
बहुत दूर तक ठीक न समझना चाहिए। कवि और चित्रकार का 
साध्य एक ही नहीं है। जो चित्रकार का साध्य है, वह कवि का 
साधन है। पर इसमें संदेह नहीं कि यह साधन सबसे आवश्यक 
ओर प्रधान है। इसके बिना काव्य का स्वरूप खड़ा ही नहों 
हो सकता | 


अलंकार-विधान 

भावों का जे स्वाभाविक छद्रेकऋ और विभावों का जो स्पष्ट 
प्रत्यक्ती करण गेस्वासीजी में पाया जाता है, उसका दिग्दशन ते हो 
चुका । अब जरा उनके अलंकारों की बानगी भी देख लेनी चाहिए | 
भावों का उत्कष दिखाने और वस्तुओं के रूप, गुण और क्रिया का 
अधिक तीत्र अनुभव कराने में कभी कभी सहायक होनेवाली युक्ति 
ही अलंकार है। अठ: अलंक्नारों की परीक्षा हम इसी दृष्टि से करेंगे 
कि वे कहाँ तक उक्त प्रकार से सहायक हैं। यदि किसी वर्णन में 
उनसे इस प्रकार की काई सहायता नहीं पहुँचती हैं, ते वे काव्या- 
लंकार नहीं, भार मात्र हैं । यह ठीक हैं कि वाक्य की कुछ वित्ञक्ष- 
शता--जैसे श्लेष और यमक--द्वारा श्रोता या पाठक का ध्यान 
आकरणित करने के लिये सी अलंकार की थाड़ी बहुत योजना होती 
है, पर उसे बहुत ही गाण समझना चाहिए । काव्य की प्रक्रिया के 
भीतर ऊपर कही बाते में से किसी एक में भी जिस अलंकार से 
सहायता पहुँचती है, इसे हम अच्छा कहेंगे और जिससे कई एक 
से एक साथ सहायता पहुँचती है, उसे बहुत उत्तम कहेंगे । 

अलंकार के स्वरूप की ओर ध्यान देते ही इस बात का पता 
चल जाता है कि वह कथन की एक युक्ति या वर्णनशेल्ली मात्र है। 
यह शैली सर्वत्र काव्यालंकार नहीं कहला सकती । उपमा को ही 
लीजिए जिसका आधार होता है साहश्य। यदि कहीं साहश्य- 
योजना का उद्देश बोध कराना मात्र है तो वह काव्यालंकार नहीं। 
“ज्ील़गाय गाय के सददश हाती है” इसे काई अलंकार नहीं कहेगा। 
इसी प्रकार “एकरूप तुम आ्राता देऊ। तेहि अम तें नहिं मारेडें 
साऊ ॥” में श्रम अलंकार नहीं है। केवल "वस्तुत्व” या “प्रमेयत्व? 
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जिसमें हो, वह अलंकार नहीं#॥। अलंकार में रमणीयता हनी 
चाहिए। चमत्कार न कहकर रमणीयता हम इसलिये कहते हें कि 
चमत्कार के अंतर्गत केबल भाव, रूप, गुण या क्रिया का उत्कर्ष हो 
नहीं, शब्द-कैतुक और अलंकार-सामग्री की विल्षणता भी ली ज्ञाती 
है। जेसे, बादल के स्तूपाक्ार टुकड़े के ऊपर निकले हुए चंद्रमा को 
देख यदि काई कहे कि “माने ऊँट की पीठ पर घंटा रखा हुआ है? 
तो कुछ लोग अलंकार-सामग्री की इस विज्ञक्षणता पर---कवि की इस 
दूर की सूफ पर---ही वाह वाह करने लगेंगे। पर इस उत्प्रेत्षा से 
ऊपर लिखे प्रयाजनों में से एक भी सिद्ध नहीं होता । बादल के ऊपर 
निकलते हुए चंद्रमा का देख हृदय में स्वभावत: सौंदय्य की भावना 
उठवो है। पर ऊँट पर रखा हुआ घंटा कोई ऐसा सुंदर दृश्य नहीं 
जिसकी योजना से सौंदय्ये के अनुभत्न में कुछ औरवृद्धि हो । भावा- 
छुभव में वृद्धि करने के गुण का नाम ही अलंकार की रमणीयता है। 
अब गोस्वामीजी के कुछ अल्लंकारों को हम इस क्रम से लेते 
हैं--( १) भावों की उत्कष-व्यंजना में सहायक, (२) वस्तुओं के रूप 
( सौंदय्ये, भीषणत्व आदि ) का अवुभवतोत्न करने में सहायक, (३) 
गुण का अनुभव तोन्न करने में सहायक, (४) क्रिया का अनुभव तीत्र 
करने में सहायक | । 


(१) भावें को उत्कप-व्य जना में सहायक अलंकार 
अशोक क॑ नीचे राम के विरह में सीता का चाँदनी धूप सी 
लगती है--. 
डहकु न हे उेजियरिया बिसि नहि' घाम 


३ इन का 


जयत जरत अस ल्वागु मोहि' बिनु राम ॥ 
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४ साधम्यं कविसमयप्रस्तिद्धं कांतिमत्वादि न तु वस्तुत्वप्रमेयत्वादि ग्राह्मम । 
--विद्याघर | 
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थह निश्चयालंकार सीता क॑ विरह-संताप का उत्कष दिखाने 
में सहायक है। इसी विरह-संताप की प्रचंडता असिद्धास्पद हेतू- 
स्प्रेत्षा द्वारा भी दिखाई गई है-.. 

जेंहि बाटिका बसति तह खग स्ग तजि तजि भजे पुरातन सौन। 

स्वास-समीर भद भइ भोरेहु तेहि मग पय न धरयो तिहुँ पैन ॥ 

मरते हुए जटायु से राम कहते हैं कि मेरे पिता से सीता-हरण 
का समाचार न कहना | 

सीता-हरन, तात, जनि कहेड पिता सन जाई। 
जे। में राम तो कुल्त सहित कइहि दसानन शआाइ ॥ 

यह पर्यायोक्ति' राम की धोरता ओर सुशीलता की व्यंज्ना 
में कैसी सहायता करती हुई बैठी है। राम सीता-हरश के समा- 
चार द्वारा अपने पिता को स्वग में भी दुखो करना नहों चाहते | 
साथ ही अपनी घोरता भी अत्यत संकाच और शिषप्टता के साथ 
प्रकट करते हैं। “राम! कैता अधांतर-संक्रमित पद है। 

राम की चढ़ाई का हाल सुनकर इतनी घबराहट हुई, इतनी 
आशंका फैली कि “बलत गढ़ लक्क लंक्ेस रावन अछत लंक नहिं 
खात काउ भात राँध्यो |” यहाँ आशंका की व्यक्त करने में लक्षणा 
ओर व्यंजना के मेल से 'विभावना! कितना काम दे रही है । 

देखिए, यह रूपक रतिभाव की अनन्यता दिखाने के लिये 
कैसा दृश्य ऊपर से ला रहा है-- 


तृषित तुम्ददरे देख कारन चतुर चातक दास। 
बपुष-बारिद बरषि छुबि-जरू हरहु लेाचन प्यास ॥ 
एक नई उपमा देखिए। जब कोई राज्ञा धनुष न तोड़ सका, तब 
जनक ने ज्ञोभ से भरे उत्तजक वचन कहे जिन्हें सुनकर लक्ष्मण को 
ते अमष हुआ, पर अभिमानी राजाओं की यह दशा हुई-- 
“ज्ञनक-बचन छुए बिरवा लजारू के से बीर रहे सकल सकुच सिर नाइ के ।!! 
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इस उपसा में “ह्ज्जा” का उत्कष भी है श्र क्रिया भी ठीक 
बिंब-प्रतिबिंब रूप में है, अत: यह बहुत ही अच्छी है। 
उन्हीं राजाओं की ईष्या इस विभावना द्वारा कही गई है-- 
नीच महीपावल्नी दृहन बिनु दही है। 
राम की निःस्पृह्वता और संतेष का ठीक अंदाज कराने के लिये 
उपसा और रूपक के सहारे केसी बाते' सामने लाए हैं--.. 
अखन अजरिन का समर श्ति तिल्षक तज्यो, 
बिपिन गवनु भल्ते भूले अब सुनाजु सो । 
धरमधुरीन धीर बीर रघुबीरजू को, 
काटि राज सरिस भरतजू का राज भो ॥ 
दे भावों के द्ंद् का केसा सुंदर और स्पष्ट चित्र इस रूपक में 
मिलता है--- 
मन अगहूँँड़ू तनु पुलक सिथिल भये, नलिन-नयन भरे नीर | 
गड़त गोड़ माने सकुच पंक महाँ, कढ़त प्रेम-बल धघधीर | 
कैाशल्या अपने गंभीर वात्सल्य प्रेम का प्रकाश इस पर्यायोक्ति 
द्वारा जिस प्रकार कर रहो हैं, वह अत्यंत उत्कर्ष-सूचक होने पर 
भी बहुत ही स्वाभाविक है- 
रःघव एक बार फछ़िरि आवे । 
ए बर दाजि बिलोकि आपने बहुरो बनदि' सिघावी ॥ 
जे पथ प्याहइ पोषि कर-पंकक बार बार चुचुकारे। 
क्यों जीवहि', मेरे राम ल्वाड़िले ! ते अब निपट बिसारे || 
सुनहु पशथ्चिक जा राम सिल्लहि' बन कहिये। मातु-सेंदेसा । 
तुल्सी माहि' ओर सबहिन ते इनका बड़ा आँदेला ॥ 
जिसके वियोग में घोड़े इतने विकत्त हैं, उसके वियोग में माता 
की क्‍या दशा होगी, यह समझने की बात है-- 
जासु बियोय बिकल पश्ठु रेसे | कहहु मातु-पितु जीवहि 


क लक 


कस ? 
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'पय्यायोक्ति' का आश्रय लोग स्वभावत: किस अवस्था में लेते 
हैं, यह राम का इन शब्दों में आज्ञा मॉगना बता रहा है-- 
नाथ |! लबषन पुर देखन चहहीं | प्रभु सकेाच उर प्रगट न कहहीं ॥ 
लक्ष्मण का शक्ति लगने पर राम को जो मानसिक व्यथा, जो 
दुःख हा रहा था, उसे लक्ष्मण ने उठकर देखा और वे कहने लगे-- 
हृदय छाड़ मेरे, पीर रघुबीरे । 
पाह सतीवन जागि कहत यों प्रेम-पुछ के बिसराय सरीरे ॥| 
इस असंगति! से संजीवनी बटों का प्रभाव ( पीड़ा दूर करने 
का ) भी प्रकट हुआ ओर राम के दुःख का आतिशय्य भी। 
अलंकार का ऐसा ही प्रयाग साथेक है | 
रावण और अगद के संवाद में देनें की 'उयाज-निदा' बहुत ही 
अच्छी है। रावण के इस वचन से कुछ बेपरवाई कत्तकती हैं--- 
धन्य कीस जा निज श्रभु काज़ा । जहँ तहं नाचहि परिहरि द्वाज्ञा ॥ 
नाकि कृदि करि लाग रिकाई। पतिन्हित करे धरमननिपुनाई ॥ 
बंदरों का आदमी के हाथ में पढ़कर नाचना-कूदना एक नित्य- 
थ्रति देखी जानेवाली बात है। अंगद के इन नीचे लिखे बचनों में 
कैसा गूढ़ उपहास है- 
नाक-क्रान बिनु भगिनति बिहारी । क्षमा कीन्द तुम घरम बिचारी ॥ 
लाजदंत तुम लद्ज सुभाऊ | निज मुख निजञ्ञ गुन कहसि न काऊ ॥ 


( २ ) रूप का अनुभव तीत्र करने में सहायक अल कार 


रूप, गुण और क्रिया तीनों का अनुभव तीत्र करने के लिये 
अधिकतर साहश्य-मूलक उपमा आदि अलंकारों का ही प्रयोग 
होता है। रूप का अनुभव प्रधानत: चार प्रकार का होता है-- 
अनुरंजक, भयावह, आश्चयेकारक या घुणोत्पादक । इस प्रकार के 
अनुभव में सहायक होने के किये आवश्यक यह है कि प्रस्तुत वस्तु 
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और आलंकारिक वस्तु में बिंब-प्रतिबिंब भाव हे। अर्थात्‌ अपग्रस्तुत 
( कवि द्वारा लाई हुईं ) वस्तु प्रस्तुत वस्तु से रूप-रंग आदि में 
मिलती-जुलती हो श्रौर उससे उसी भाव के उत्पन्न होने की संभावना 
हो जो प्रस्तुत वस्तु से उत्पन्न हो रहा हा । अब देखिए, तुल्नसी- 
दासजी के प्रयुक्त अज्लंकार कहाँ तक इन बातों को पूरा करते हैं। 

सीता के जयमात्त पहनाने की शोभा देखिए-... 

सतानंदु-सिष सुनि पाये परि पहिराई माल 
सिय पिय-हिय, साोहत सा भई है। 
मानस ते निकसि बिसाल सुन्‍तमाक पर 
मानहुं मराज्ञ-पाति बेठी बनि गई है॥ 

इस उत्प्रेज्षा में श्रोराम के शरीर और तमाल्ष में श्यामता के 
विचार से ही बिब-प्रतिबिब भाव है, आकृति का साहश्य नहों हैः 
पर मराल-पाँति ओर जयमाल में वश और आकृति दोनें के साहश्य 
से बिब-प्रतिबिब भाव बहुत पूणेता का पहुँचा हुआ है। पर सबसे 
बढ़कर बात ते यह है कि तमाल पर बैठी मरात्ष-पंक्ति का नयना- 
भिरामत्व केसे प्राकृतिक ज्ञेत्र से, सॉंदय्य संग्रह करके, गोरवामीजी 
मेल रखने के लिये लाए हैं । 

इसी ढंग की एक ओर उ्प्रेत्ा लीजिए । रखा्षेत्र में रामचंद्र- 
जी के दूवादत्त-श्याम शरीर पर रक्त की जो छींटे' पड़ो हैं, वे कैसी 
लगती हैं--- 

से।चित-छींटि-छुटान जदे तुलसी श्रभ्ु सोहैं महाछुबि छूटी । 
माने मरक्कत-सैल बिसाढ में फेलि चत्नीं बर बीरबहूटी ॥ 

इसमें भी रक्त की छोंटों ओर बीरबहूटियों में वर्ण श्रैर आकृति 
दोनों क॑ विचार से बिब-प्रतिबिब है, पर शरीर और मरकत-शिक्षा 
में केवल व का साहश्य है। पर आकृति का ब्योरा अधिक न 
मिल्लनना काई हुटि नहों है; क्योंकि प्रेत्षक कुछ दूर पर खड़ा माना 
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जायगा । इसी प्रकार देखिए, तट पर से खड़े होकर देखनेवाले को 
गंगा-यमुना के संगम की छटा केसी दिखाई पड़ती है -- 
सेहे सितासित का मिल्रिबो तुलसी हुलसे हिय हेरि हिलोरे। 
माना हरे तृन चारु चरें बगरे सुरधेनु के थोल कलोरे॥ 
एक ओर सुंदर उद्ेक्षा' लीजिए--. 
लता - भवन सें प्रगट भे तेहि अवसर देाड भाहई। 
बिकसे जन जुग विमल बिधु जलद-पटल बिलगाह॥ 
इस उत्प्रेत्ा में मेघ-खंड के बीच से प्रकट हाते हुए चंद्रमा का 
मनारस दृश्य ज्ञाया गया है जो प्रस्तुत दृश्य की मनाहरता के अनु- 
भव को बढ़ानेवाला है। नंत्र शीतल करने का गुण भी राम-लच्मण 
ओ्र।र चंद्रमा दोनों में है | 
'रूपकातिशयोक्ति' का प्रयाग बहुत से कवियों ने इस ढंग से 
किया है कि वह एक पहली सी हा गई है। पर गोस्वामीजी ने 
उसे अपनी प्रबंध-धारा क॑ भीतर बड़ स्वाभाविक ढंग से बेठाया हैं-- 
एसे ढंग से बैठाया है कि वह अलंकार जान ही नही पड़ती, क्योंकि 
उसमे अप्रस्तुत भी बन के भीतर प्रस्तुत समझे जा सकते है । सीता 
के वियेग मे बन बन फिरते हुए राम कहते है-- 
खजन, सुक, कपेत, रूग, मीना । सधुप-बविकर काकिल्ला श्रबोंना ॥ 
कुंद-कली,. दाड़िम,  दामिनी | सरदुनक्मल, ससि, अहि-भामिनी ॥ 
वरुण-पाश मनेज्ञ, घनु, हंसा। गज् केहरि निज सुनत प्रसंसा ॥ 
श्रीफल, कमल, कदलसि हरखादों। नेकु न संक सकुच मन मादीं ॥ 
गेासरवामीजी की प्रवंध-कुशलता विज्लक्षण है जिससे प्रकरण-प्राप्त 
वस्तुएँ अल्लंकार-सामग्री का काम भी देती चल्वती हैं। इससे होता 
यह हैं कि अल्लकारों में कृद्धिमता नहीं आने पादी । रंगभूमि में 
इधर राम आते हैं, उधर रुये का उदय हाता है। इस बात पर 
कवि का यह अपहृति स्कती है-- 
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रधि निज उदय-ब्याज रघुराया | प्रश्ु-प्रताप सब लुपन दिखाया।। 

भिन्न भिन्न गुणों के आश्रयत्व से एक ही राम को गेस्वामीजी 

ने इतने विभिन्न ( कहों कहों ते। बिल्कुल विरुद्ध ) रूपों में “उल्लेख 

के सहारे दिखाया है कि जो बेचारे अल्लंकार-सल्लंकार नहीं जानते 

वे इसे राम की दिव्य विभूति समझकर ही प्रसन्न हो जाते हैं। 
देखिए-. 


जिनके रही भावना जैसी | हरि-सूरति देखी तिन्‍्ह तैसी॥ 

देखहिः भ्रूप महा रनधीरा । मनहूँ बीररस घरे तसीरा।॥। 

डरे कुटिल नृपत् प्रभुहि निहारी ! मनहुूँ भयानक मूरति भारी।॥ 

पुरबासिन्द देखे दाड भाई। नर-भूषन लेचन-सुख-दाई ॥ 

रहे असुर छुल-छे।निप-बेषा | तिन श्रभु॒प्रगाट काल-सम देखा।। 

अलंकार क निर्वाह का वे पूरा ध्यान रखते थे। हिरन के 
पीछ दोड़ते हुए राम को पंचशर कामदेत्र बनाना है. इसके लिये 
देखिए इस श्रमालंकार में वे शररों की गिनती किस प्रकार पूरी 
करते 

सर चारिक चारू बनाइ कसे कटि, पानि सरासन-सायक लै। 

बन खेलत राम फिरें सगया, तुछसी छुबि सा बरने किमि के ? 

अवले।कि अलेकिक रूप मझ्गी झ्ग चोंकि चकें चितथें चित दे । 

न उगें, न भर्गे जिय जानि सिल्लीमुख पंच घरे रतिनाथ्रक हे ॥ 

प्करण-प्राप्त बस्तुओं के भीतर से ही वे प्राय: अलंकार की 
साम्झी चुनते हैं। इस 'निदशेना? में उसका एक और सुंदर डदाहरण 
लीजिए। विश्वामिन्र के साथ जाते हुए बालक राम-लक्ष्मणा उनकी 
नजर बचाकर कहीं धूल-झीचड़ में खेल भी लेते हैं जिसके दाग 
कहा कहा बदन पर दिखाई पड़ते हैं 

सरि सखड सुमन-दुट मदन बाल खुभाय बनाए। 
केसि-अक तनु रेनु पंक जनु प्रगटव चरित चुराए ॥ 
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कवि लोग कभी कभी दूर की उड़ान भी मारा करते हैं। 
गोस्वामीजी ने भी कहीं कहीं ऐसा किया है। सीता के रूप-बणन 
में यह “अतिशयोक्ति” देखिए-.. 
जो छुबि-सुधा पयेनिधि हाई | परम रूपमय कच्छुप साईं ॥ 
सेभा रज्ु मंद्र सूगारू। मर्थ पानि-पंकजन निज मारू॥ 
यहि विधि उपजे रच्छि जब सु द्रता-सुख-मूल । 
तदपि सक्राच समेत कबि कहहि' सीयनसम तूल्न ॥ 
चंद्रमा के काले दाग पर यह अप्रस्तुत प्रशंसा देखिए-.. 
काड कह जब बिधि रति मुख कीन्हा । सार भाग ससि कर हरि ल्ीन्हा |! 
छिद्त सा प्रगट ईंदु उर माहीं। तेहि सम देखिय नभ परदाहीं ॥ 
रूप-संबंधी कुछ और उचक्तियाँ देखिए--- 
(क) सम सुबरन सुपप्ताहर सुखद न थार। 
सीय अंग, सखि, कोमल, कनक कठोर 
सियम्ुख सरद-कमल जिमि किमि कहि जाइ ? 


हा 
श्स् 


निसि सलीन वह, निखि दिन यह बिगलाइ। . (व्यतिरेझ) 


(ख) सिय तुब ओअग-रंग सिललि अधिक डद़ोत | 
हार बेलि पहिरावों चंपक होत ॥ (मीलित) 

(ग) चंपक-हरवा अंग मिल्लि भ्रधिक सुनाइ। 
जानि परे सिय-हियरे जब कुम्हिलाइ॥  (उन्प्ीलित) 

(घ) केस सुकुत, सखि, मरकत सनिमय होत। 
हाथ लेत पुनि सुकुता करत डदेोत।।  (अतदुगुण) 
(च) सुखन्यनुहरिया केवल चंद-समान । (प्रतीप) 

(छ) हेसुज कर हरि रघुबर सु'दर बेष। 
एक जीम कर लद्चिमन दूसर शेष | (हीन अभेद रूपक) 
जहाँ वस्तु या व्यापार अगाचर होता है, बहाँ अलंकार उसके 
अनुभव में सहायता गोचर रूप प्रदान करके करता है, अर्थात्‌ वह 


१७० गास्वासी तुलसीदास 


पहले गे।चर-प्रत्यक्तीकरण करके बाध-इत्ति की कुछ सहायता करता है, 
तब फिर रागात्मिका बृत्ति को उत्तेजित करता है। जैसे, यदि कोई 
आनेदाली विपत्ति या अनिष्ट का कुछ भी ध्यान न करके अपने रंग 
में मस्त रहता हा और काई उसको देखकर कहे कि--चरै हरित 
तृन बलि-पसु जेसे” तो इस कथन से उसकी दशा का प्रत्यक्षीकरण 
कुछ अधिक हा जायगा जिससे उसमे भय का संचार पहले से कुछ 
अधिरू हो सकता है। 

भव-बाधा? कहने से काई विशेष रूप सामने नहों आता, 
सामान्य अथे-ग्रहण मात्र हो जाता है। इससे गोस्वामीजी उसे 
व्याज्ष का गाचर रूप देते हुए 'परिकरांकुर! का अवल्ंबन करते 
हुए कहते हैं-. 

तुलसिदास भव-ब्याल-असित तत्र सरन उरग-रिपु-गामी ॥ 
इसी प्रकार कैकेयो की भीषणता सामने खड़ी की गई है--- 


लखी नरेस बात यह साची । तिय मिस मीच सीस पर नाचौ॥ 
( ३ ) क्रिया का अनुभव तीव्र करने में सहायक अल कार 


क्रिया और गुण का अनुभव तीत्र कराने के लिये प्रस्तुव- 
अप्रस्तुत वस्तु के बीच या ते 'अनुगामी” ( एक ही ) धर्म होता है, 
या 'वस्तु-प्रति-बस्तु! या उपचरित। सीधी भाषा में यों कह सकते 
हैं कि अल्लंकार के लिये लाई हुई वस्तु और प्रसंग-प्राप्त वस्तु का 
घर्म या तो एक ही होता है, या अलग अल्लग कहे जाने पर भी 
दोनों के धर्म समान होते हैं; अथवा एक के धर्म का उपचार दूसरे 
पर किया जाता है; जेसे, उसका हृदय पत्थर के समान है। 
देखिए, कंबल क्रिया की तीव्रता का अनुभव कराने के लिये 
इस 'लतितोपमा' का प्रयोग हुआ है- 
सारुतनंदन सारुत का, सन को, खगराज के बेग ल्ज़ायों। 
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सीता के प्रति कहे हुए रावण के वचन का सुनकर हनुमानजी का 
जे। क्रोध हुआ, उसके वर्णन में इस रूपक का प्रयोग भी ऐसा ही है-- 
अकनि कटु बानी कुटिल्न की क्रोध-बिंध्य बढ़ोइ । 
सकुचि राम भये ईस-आयसु-कलसभव जिय जाइ ॥ 
इनमें क्रिया या वेग का छोड़ प्रस्तुत-अप्रस्तुत मे रूप आदि का 
कोई साह्श्य नहीं है। पर गोस्वामीजी के ग्रंथों में ऐसे स्थज्ञ भी 
बहुत से मिल्लते हैं जिनमें विब-प्रतिबिब भाव से प्रस्तुत और 
अप्रस्तुत की स्थिति भी है और धर्म भी वस्तु-प्रतिवस्तु हें। एक 
उदाहरण लोजिए-.- 
बालधों बिसाल बिऋराल ज्वाल-जाल मारो, 
लंक लीखलिबे का काल रसना पसारी हैं । 
कंधों ब्योम-बीथिका भरे हैं भूरि घृमकेतु, 
बीर रस बीर तरवारि सी उघारी हे । 


कल अप 


तुलसी सुरेस-चाप, केचाों दामिनी-कल्ाप 
केथों चली मेरु ते कृसानु-सरि भारी हैं | 

इसमे “उत्प्रेत्ाः ओर 'लदेह' का व्यवहार किया गया हे! 
इधर-उधर घूमती हुई जलती पूँछ तथा काल की जीभ और तलवार 
में बिंब-प्रतिविंब भाव ( रूप-साहश्य ) भी हैं तथा संहार करने ओर 
दाह करने में वस्तु-प्रतिवस्तु धर्म भी है। इस दृष्टि से यह अलंकार 
बहुत ही अच्छा है। 

दे-एक जगह ऐसे उपमान भी मिलते हैं जिनमें कवि के असभि- 
प्रेत विषय में ते साहश्य हैं, पर शेष विषयों में इतना अधिक असा- 
दृश्य है कि उपमान की हीनता खटकती है; जेसे-- 

सेवहि' हूषन-सीय रघुबीरहि' | जिमि अविवेकी पुरुष सरीरहि ॥ 

पर कहों कहीं इस हीनता का कुछ अपने ऊपर लेकर 
गोस्वामीजी ने उसका सारा दोष हर लिया है-- 
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कामिहि नारि पियारि जिमि, ल्लाभिद्ि प्रि4 जिमि दाम । 
तिमि खघुबंस बिरंतर, प्रिय लागहु माहि' रास॥ 

नीचे लिखे 'रूपक! मे उपभान और उपमेय का अनुगामी (एक 
ही) धर्न बड़ी ही सुंदर रीति से आया है-- 

नूपन करि आसा-निसि नाखी। बचन-नखत-अ्रवस्ती न प्रकाप्ती ॥ 

मार्न' प्रहिपन्‍कुमद सकुचाने | कपटी भूपष उलूक लुकाने॥ 

इसमें ध्यान देने की पहली बात यह है कि केवल क्रिया का 
साहश्य है, रूप आदि का कुछ भी सादश्य नहीं है। दूसरी बात 
यह है कि यद्यपि यहाँ 'सकुचना! और 'लड्जित होना? आए हैं, पर 
रूपक का उद्देश्य इन भावों का उत्कषे दिखाना नहों है, बल्कि एक 
साथ इतनी भिन्न भिन्न क्रियाओं का होना ही दिखाना है। 

एक ही क्रिया का संबंध अनेक पदार्थों से दिखाती हुई यह 
'तुल्ययागिता? भी बड़ो ही सटीक बैठी है-- 

सब कर सेंसथ अरु अ्रग्यानू | मंद सहीपन कर अभिमानू॥ 

भ्गुपति केरि गे गरुआर | सुरन्सुन्न्बिरन केरि कद्राई ॥ 

सिय कर सोच, जनकन्परितापा । रानिन कर दाहन-दुख-दापा ॥ 

सेभुचाप बड़ बोहित पाई। चढ़े जाह सत्र संग बनाई।' 

प्रबंध-धारा के बीच यह अलंकार ऐसा मिला हुआ है कि ऊपर 
से देखने में इसकी अलंकारता प्रकरण से अल्लग नहों मालूम होती | 
बाहित! का छोड़ और कोई सामग्री कवि-प्रतिभा-प्रदत्त या ऊपर से 
लाई हुई नहीं है। हाँ, वस्तुओं की जे सुंदर ये।जना है, वह अवश्य 
कवि की प्रतिभा का फल है। यही प्रतिभा कवि को प्रबंध-रचना 
का अधिकार देती है; कातुकी कवियों की वह प्रतिभा नहों जो 
पंचवटी की शाभा के वशणंन के समय प्रल्यय-काल के बारहें सूये 
उतार लाती है। प्राप्त प्रसंग के गोचर-अभगोचर सब पत्षों तक 
जिसकी दृष्टि पहुँचती है, किसी परिस्थिति में अपने का डालकर 
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उसके श्रग-प्रत्यंग का साक्षात्कार जिसका विशाल अ्रत:करण कर 
सकता है, वही प्रकृत कवि है। जी न चाहने पर भी विवश होकर 
यह कहना पड़ता है कि गारवामीजी को छोड़ हिंदी क॑ ओर किसी 
कवि में वह प्रबंध-पढुता नहों जो महाकाव्य की रचना के लिये 
आवश्यक है। प्रकरण-प्राप्त विषयों का अलंकार-सामग्री बनाते हुए 
किस प्रकार वे स्थान स्थान पर प्रबंध-प्रवाह के भीतर ही अल्लकारों 
का विधान भी करते चलते हैं, यह हम दिखाते आ रहे हैं । एक और 
उदाहरण लीजिए जिसमें 'सहदाक्ति' द्वारा एक ही क्रिया (धनुर्भग) 
का कैसा विशद संग्राहक रूप दिखाया गया है. 
रहि करतल, सुनि पुलक सहित, कातुकहि उठाह लिया । 
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नूपगन मुखनि समेत नमित करे सजे सुख सबहि दिये। | 
आकरद्पा सियनमन समेत हरि, दरप्यो ज्नक-हिये। । 
भंज्यो भ्गुपति-गर्वब-सहित, तिहुँ खाक बिमाह किये; । 
एरिणासम का स्वरूप आगे रखकर कमे की भयंक्रता अनुभव 
कराने का कसा प्रकृत प्रयत्न इस अप्रस्तुत प्रशंसा? में दिखाई 
पड़ता है--. 
मातु-पिवडहि जनि साच-बल करलि महीप-किसोर ' 
इसी प्रकार कमे के स्वरूप का एकबारगी नज़र के सामने लाने 
के लिये ज्त्तितः अलंकार द्वारा उसका यह गोचर स्वरूप सामने 
रखा गया है-... 
यहि पापिनिहि सूछि का परेक ? छाए सवन पर पावक घरेऊ॥ 
क्रर और नीच मनुष्य यदि कभी आकर नम्नता प्रकट करे ते 
इसे बहुत डर की बात समझना चाहिए। नीचों की नम्नता की यह 
भयंकरता गेस्वामीजी ने बड़े ही अच्छे ढंग से गोचर की है-- 
नवनि नीच के अ्रति दुखदाई । जिमि अंकुस, घनु, उरग, बिलाई। 
यही बात देहावली में दूसरे ढंग से कही गई है--- 
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मिले जो सरलहि सरल हे, कुटिल न सहन बिहाइ। 
से सहेतु, ज्यों बक्रतति ब्याल न बिले समाइ॥ 

जिसे हम पचासों बार दुष्टता करते देख चुके हैं, वह यदि कभी 
बहुत सीधा बनकर आवे तो यह समझ लेना चाहिए कि वह अपना 
काई मतलब निकालने क॑ लिये तैयार हुआ है। मतलब निकालने के 
लिये तैयार दुष्ट संसार में कितनी भयंकर वस्तु है ! 

क्रोध से भरी केकेयी राम का वन भेजने पर उद्यत होकर खड़ी 
है।ती है। उस समय उसके कम ओर संकल्प की सारी भीषणता 
गोचर नहों है| रही है। देश और काल का व्यवधान पड़ता है। 
इससे गोस्वामीजी रूपक द्वारा उसे प्रत्यक्ष कर रहे हैं- 

अस कहि कुटिल भई उठि टठाढ़ी । मानहूँ रोष-तरंगिनि बाढ़ी॥ 
पाप-पहार प्रगट भई साई । भरी क्रोध-जल जाइ न जाई ॥ 
देाउ बर कूछ, कठिन हठ घारा । भेवर कूबरी-बचन प्रचारा ॥! 
ढाहत भूप-रूप तरूपुला | चली बिपति-बारिधि-अनुकूलछा ॥ 

'पाप! और “पहाड़! तथा 'क्रोध' ओर जल? में यहाँ अनुगामी 
धर्म है, शेष में वस्तु-प्रतिवस्तु ! जैसे नदी के दे! कूल होते हैं, बैसे 
ही उसके क्रोध के दे पक्त दाने वर हैं; जेसे धारा में वेग होवा है, 
वैसे ही हठ में है; जेसे भँवर मनुष्य का निऋल्लनना कठिन कर देता 
है, वैसे ही कूबरी के वचन परिस्थिति का और कठिन कर रहे हैं। 
यह सांग रूपक केंकेयी के कमे की भीषणता का खूब आँख के सामने 
ला रहा है। भाव या क्रिया की गहनता द्योतित करने के लिये 
गेस्वामीजी ने प्राय: नदी ओर समुद्र के रूपक का आश्रय लिया है। 
चित्रकूट में अपने भाइयों के सहित रामचंद्र जनक से मिल्ञकर 
उन्हें अपने आश्रम पर ते जा रहे हैं। वह समाज ऐसे शोक से भरा 
हुआ था जिसका प्रत्यक्षीकरणश इस रूपक!' के ही द्वारा अच्छी तरह 
हा। सकता था--- 
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आश्रस - सागर - सांततल प्रन पावन पाथ | 
सेन मनहूँ करुना-लरित लिए जाहि रघुनाथ ॥ 
बारति ग्यान-बिराग-करारे । बचन सलाह मिल्तत नदु-नारे॥ 
साच उसास समीर तरंगा | घीीजज तट तरुवर॒ कर भंगा ॥ 
बिषस बिषाद तुरावति घारा | भय अम भेंवर अबर्स अपारा॥ 
केवट बुध, बिद्या बढ़ि नावा | सकहि' न खेइ एक नहि आवा ॥ 
आखम्-उद्थि मिली जब जाई । मनहुँ उठेव झंदुधि अछुल्ाई ॥ 
(४) ग्रुण का अनुमव तीव्र करने में सहायक अलंकार 
देखिए, इस 'व्यतिरेक' की सहायता से संतों का स्वभाव किस 
सफाई के साथ औरों से अलग करके दिखाया गया है-- 
संत-हृद्य. नवनीत-समाना । कहा कबिन पे कहृइ न जाना ॥ 
निज परिताप दबे नवनीता | पर दुख दूवें सुसंत पुनीता ॥ 
संतों आर असंतें के बीच क॑ सेंद का थोड़ा कहते कहते 
व्याधात? द्वारा कितना बड़ा कह डाला है, जरा यह भी देखिए-..- 
बंदे। संत असज्ञब चरना । दुखनप्रद उस्य, बीच कछु बरना ॥| 
मिलत एक दारुन दुख देहों | बअिछुरत एक प्रान हरि ब्ेहीं॥ 
इस इतने बड़े भेद का थोड़ा कहनेवात्षे का हृदय कितना 
बड़ा होगा ! 


कवि लोग अपनी चतुराई दिखाने क॑ लिये श्लेष, कूट, प्रहेलिका 
आदि ल्ञाया करते हैं, पर परम भावुक गोास्वासीजी ने ऐसा कहीं 
नहीं किया | एक स्थान पर ऐसी युक्ति-पढुता है, पर वह आर्यान- 
गत पात्र का चातुय्ये दिखाने के लिये ही है। लक्ष्मण से शूपणखा 
के नाक-कान काटने के लिये राम इस तरह इशारा करते हैं-- 
बेद नाम कहि, अँगुरित खंडि अ्रकास । 
पठया सूपनखाहि लषन के पास ॥ 


१७६ गोस्वामी तुलसीदास 
( वेद > श्रुति 5 कान | आक्राश -स्वर्ग - नाक । ) 

गोस्वामीजी की रचना में बहुत से स्थल ऐसे भी हैं, जहाँ यह 
निश्चय करने में गड़बड़ी हो सकती है कि यहा अलंकार है या भाव । 
इसकी संभावना वहीं होगी जहाँ स्मरण, संदेह और अ्रांति का 
वन होगा। स्मरण का यह उदाहरण लीजिए-... 

बीच बास करि जमुनहि आरए। निरखि नीर क्ाचन जहर छाए || 

इसे न विशुद्ध अल्लंकार ही कह सकते हैं, न भाव ही | उपमेय 
और उपसान ( राम के शरीर यमुना के जल ) के साहश्य की 
ओर ध्यान देते हैं तो स्मरण अलंकार ठहरता है; और जब अश्र 
साक्विक की ओर देखते हैं ते स्मरण संचारी भाव निश्चित होता 
है। सच पूछिए ते इसमें देनें हैं। पर इसमें संदेह नहीं कि 
भाव का उद्रेक अत्यंत स्वाभाविक है ओर यहाँ वही प्रधान है, जेसा 
कि “लाचन जल छाए” से प्रकट होता है। विशुद्ध अलंकार ते 
वहीं कहा जा सकता है जहाँ सद्ृश वस्तु लाने में कवि का उद्देश्य 
केवल रूप, गुण या क्रिया का उत्कर्ष दिखाना रहता है। अलंकार 
का स्मरण प्राय: वास्तविक नहीं होता; रूप-गुण आदि के उत्कर्ष- 
प्रदशन का एक काशल मात्र होता है। दूसरी बात ध्यान देने की 
यह है कि स्मरण भाव केवल सद्दश वस्तु से ही नहीं होता, संबंधों 
बस्तु से भी होता है। शुद्ध स्मरण” भाव का यह उदाहरण बहुत 
ही अच्छा है--- 

जननी निरखति बान धघनुहियाँ । 
बार बार उर नयननि लावति प्रभ्रुजू की कज्तित पनहिर्या ॥ 

अब भ्रम का एक ऐसा ही उदाहरण लीजिए | सीताजी अपने 
जलने के लिये अशोक से प्ेगार माँग रही थों । इतने में हनुमारु 
ने पेड़ के ऊपर से राम की “'मनेहर सुद्रिका? गिराई और-. 

“जञानि असोक-अगार सलीय हरणि उठि कर गद्यो?? । 
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इसी प्रकार जहाँ उत्तरकांड में अयोध्या की विभृति का वर्णन 

है, वहाँ कहा गया है-- 
“मनि मुख मेलि डारि कपि देहीं!। 

इन दोनों उदाहरणां में भ्रम” अलंकार नहीं है। अलंकार में 
भ्रम के विषय की विशेषता होती है, श्रांत की नहीं। श्रांत की 
विशेषता में तो पागलों का श्रम भी अलंकार हो जायगा। सीता 
का जो भ्रम है, वह विरह की विहलता के कारण और बंदरों का 
जो भ्रम है, वह पशुत्व के कारण । इस प्रकार का श्रम अल्लंकार 
नहीं, यह बात आवचार्य्यो' ने स्पष्ट कह दी है-- 
/ मर्मप्रहारक्रत-विक्तविह्ृप-विरह्ादिक्ृतान्मादादिजन्यश्राम्तेश्व नालंकारत्वम्‌ । 

“-उद्योतकार । 

संदेह के संबंध में भी यही बात समक्तिए जे ऊपर कही गई 
है। तीनों में साहश्य आवश्यक है। संदेह तो अलंकार तभी 
हे|गा जब उसको लाने का मुख्य उद्देश्य रूप, गुण, क्रिया का उत्कर्ष 
( अपकप भी ) सूचित करना होगा। ऐसा संदेह वास्तविक भी 
है। सकता है, पर वहाँ अलंकारत्व छुछ दबा सा रहेगा। जैसे, 
“की मैनाक कि खग-पति होई” में जे संदेह है, वह कवि के प्रबंध- 
कैशशल के कारण वास्तविक भी है तथा आकार की दीघता और बेग 
की तीत्रता भी सूचित करता है। पर नीचे लिखा उदाहरण यदि 
लीजिए वा उसमें कुछ भी अत्लंकारत्व नहीं है--- 

की तुम हरिदासन महँ कोई । सोरे हृदय प्रीति अ्रति होई।॥ 

की तुम राम दीनू»मगनुरागी | श्राए माहि करन बड़-भागी ॥ 

अलंकार का विषय समाप्त करने के पहले दे चार बाते' कह 
देना आवश्यक है। पहली बात तो यह है कि सब अलंकार 
आने पर भी गोरवामीजी की रचना कहों ऐसी नहीं है कि पहले 
अलंकार का पता लगाया जाय तब अथे खुले । जो अलंकार का 

१२ 
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नाम तक नहीं जानते, वे भी अधथे-प्रहण करके पूरा आनंद उठाते 
हैं। एक बिहारी हैं कि पहले 'नायिका' का पता ल्गाइए, फिर 
अलंकार निश्चित कीजिए, और तब दोनें की सहायता से प्रसंग की 
ऊहा कीजिए. तब जाकर कहीं अथे से भेंट हो । गोस्वामीजी की 
इस अद्भुत विशेषता का कारण है उनकी अपूर्व प्रबंध-पढुता जिसके 
बल्ल से उन्होंने अपनी प्रबंध-धारा के साथ, अधिऋतर प्रंकरण-प्राप्त 
वस्तुओं का ही लेकर, अल्लंकारों का इस सफाई से मिल्लाया है कि 
जाड़ मालूम नहीं पड़ता । 

ध्यान देने की दूसरी बात यह है कि गेास्वामीजी श्लेष, यमक, 
मुद्रा आदि खेलवाड़ों के फेर में एक तरह से बिल्कुल नहों पड़े हैं । 
इसका मतलब यह नहीं कि शब्दाह्लंकार का सौंदय्य॑ उनमें नहों। 
ओज, माधुय्ये आदि का विधान करनेवाले व-विन्यास का आश्रय 
उन्होंने लिया है। उनकी रचना शब्द-सौंदय्य-पूर्ण है। अनुप्रास के 
तो वे बादशाह थे। अलुप्रास किस ढंग से ल्ञाना चाहिए, उनसे 
यह सीखकर यदि बहुत से पिछल्ले फुटकरिए कवियों ने अपने कवित्त- 
सवेए लिखे होते, तो उनमें वह भद्ापन और अथे-न्‍्यूनता न आने 
पाती। तुलसी की रचना में कहों कहीं एक ही वर्ण की आवृत्ति 
सारे चरण में यहाँ से वहाँ तक चली गई है, पर प्रसंग-बाह्य या 
भरती का शब्द एक भी नहीं। दे नमूने बहुत होंगे-- 
( के ) जग जाँचिए कोड न, जाँचिए जे।, जिबर जांचिए जानकी-जानहि रे । 

जेहि जाचत जाचकता जरि जाइ जो जारति जोर जहानहि रे ॥ 

५ ख ) खल-परिह्ायास हाहि हित सोरा । काक कहृदहि' कहू-कंठ कठोरा ॥ 
ओर उदाहरण ढूंढ़ लीजिए; कुछ भी कष्ट न होगा; जहाँ 
हूंढ़िएगा, वहीं मिल्लेंगे । 

श्लेष, परिसंख्या जेसे कत्रिमता लानेवाले अलंकारों का व्यव- 
हार भी इनकी रचनाओं में नहीं मिज्ता। इस प्रसिद्ध उदाहरण 
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का छोड़, हम समझते हैं, परिसंख्या का शायद ही कोई और उदा- 
हुरश इनकी रचनाओं भर में मिले--- 
दंड जतिन कर, भेद जहँ नत्तक नृत्य-समाज | 
जितहु मनहि' अख्व सुनिय जग रामचंद्र के राज ॥ 
शब्द-श्तेष के उदाहरण भी ढूँढ़ने पर चार ही पाँच जगह 
मिलते हैं; जेसे-- 
(के ) साधु-चरित सुभ सरिस कपासू । निरस बिसद्‌ गुनमय फछ जासू॥ 
(ख ) बहुरि सक्र-सम बिनवों तेही । सतत सुरानीकू हित जेही ॥ 
( ग ) रावन-नसिर - सरोज्- बनचारी | चलि रघुवीर-सिलीमुख-धारी ॥ 
(थ ) सेवा-अनु रूप फल्न देत भूप कृप ज्यों, 
बिहूने गुन पथिर पियापे जात पथ के । 
इसी प्रकार 'यसकः! का व्यवहार भी कम ही मिलता है, 
जैसे-- 
शढ़ि कृपान कृपा न ऋहें, पितु काक्षन्कराल बिल्लेकि न भागे । 
'शम्त कहाँ 9! “सब ठाईँ है, 'खंभ में **, हाँ! , सुनि हाँक नृ-केहरि ज्ञागे ॥ 
गोस्वासीजी ऊे! रामचरित क्री ओर सब प्रकार के लोगों को 
आकर्षित करना था; जे। जिस रुचि से आकर्षित है।, उसी से सही । 
इससे उन्होंने अर्सकार की भद्दी रुचि रखनेवातों को भी निराश 
नहीं किया और इस तरह के भो कुछ अत्लंकार कहे जिस तरह का 
विनय-पत्निकरा में यह 'सांग रूपक' है-- 
सेइय सहित खनेह देह भरि कामधेनु कलि कासी | 
मरजादा चहूँ ओर चरन बर संचत सुर-एरनबाली ॥ 
तीरथ सब सुभ अंग, रोम सिघलिंग अमित अबिनापही । 
तर अयन अयन भल्त थन, फल बच्छ बेद-बिस्वासी ॥ 
गल*कंबत बरुता बिभाति, जनु लूम लत्तति सरिता सी । 
खलेलदिनेस हविले।चन लेचन, करनघंट घंदा ली ॥ 


१८० गे।रवामी तुलसीदास 


कहिए, काशी की इन वरतुओं का सींग, पूँछ, गल-कंबल आदि 
के साथ कहाँ तक साहृश्य है ! अनुगामी धर्म, वस्तु-प्रतिवस्तु धर्म 
उपचरित धर्म, बिब-प्रतिढिंब रूप आदि हूँढ़ने से कहाँ तक मित्र 
सकते हैं ? घंटा? और “करनघंटा? में तो केवल शब्दात्मक साहश्य 
ही है। इसी प्रकार विनय-पत्रिका में अद्धंनारीश्वर शिव के वसंत 
बनाया है श्रार गीतावली में चित्रकूट की वनस्थली का होली का 
स्वाँग। पर फिर भी यही कहना पड़ता है कि इसमें गोस्वामीजी 
का दोष नहीं; यह एक वर्ग विशेष की रुचि का प्रसाद है। इतनी 
विस्तृत रचना के भीतर दे-चार ऐसे स्थलों से उनके रुचि-सौंदर्य में 
अशणु-मात्र भी संदेह नहीं उत्पन्न हा सकता | 


उक्ति-वेचित्र्य 


उक्ति-बैचित्रय से यहाँ हमारा अभिप्राय उस बे पर की उड़ान से 
नहों है जिसके प्रभाव से कवि लोग जहाँ रवि भी नहों पहुँचता, 
वहाँ से अपनी उद्प्रेत्ना, उपमा आदि के लिये सामभ्मी लिया करते 
हैं। मेरा अभिप्राय कथन के उस अनूठे ढंग से है जे उस कथन की 
झोर श्रोता का आकर्षित करता है तथा उसके विषय को मार्मिक 
और प्रभावशाली वना देता है। ऐसी दक्तियों में कुछ ते शब्द की 
लक्षणा-व्यंजना-शक्ति का आश्रय लिया जाता है और कुछ काकु, 
पर्य्यायोक्ति ऐसे अलंकारों का। ऐसी उक्तियाँ गेस्वामीजी की रच- 
नाओं में भरी पड़ी हैं; अत: केवल दे।-चार का दिग्दशन ही यहाँ 
हो सकता है। 

दास की शोभा वर्णन करते कुए एक स्थान पर कवि कहता है-- 
'मनहूँ उमगि अंग अंग छबि छत्तके?। इस 'छलके! शब्द में कितनी 
शक्ति है । यह व्यापार का कैसा गोचर रूप प्रदान करता है | इसका 
बाच्याथे अत्यंत तिरस्कृत है। छक्षणा से इसका अथे होता है-- 
“प्रभूत परिमाण में प्रकट होता? । पर अमिधा!” द्वारा इस प्रकार 
कहने से वैसी तीत्र अनुभूति नहों उत्पन्न हा सकती | 

'विनय-पत्रिक! में गेस्वामोजी राम से कहते हैं- 

“हैं। सनाथ होहें। सही,तुमहूँ अनाथ-पति जे लघुतदि न मितेहो'! । 

'लघुता से भयभीत होना? केसी विलज्ञण उक्ति है, पर साथ ही 
कितनी सच्ची है ! शानदार अमीर लोग गरीबों से क्‍यों नहीं बात- 
चीत करते ९ उनकी 'लघुता' ही के भय से न ९ वे यही न डरते हैं 
कि इतने छेाटे आदमी के साथ बातचीत करते लोग देखेंगे ते! क्‍या 
कहेंगे । अतः लघुता से भयभीत होने में जे एक प्रकार का विरोध 
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सा लक्षित होता है, वह हृदय पर किस शक्ति के साथ प्रभाव 
डालता है | 

राम के वन चले जाने पर काशल्या दु:ख से विहल होकर 
कहती हैं- 

र रहि मसतान-पावऊ ज्यों मरिबाह दुतक दुक्षो हैं! । 

कैाशल्यः झ घ नर लग रहा है। इस श्मशान की 
अग्नि में कौशरथा का भस्म हो जाना चाहिए था। पर वे कहती हैं 
कि इस अप्नि में भस्म होना चाहिए था मुझे, पर जान पड़ता है कि 

अपनी मृत्यु का शव ही इसमें जल्लाया है। भाव ते यही है 
कि मुझे झत्यु भी नहों आती, पर अनूठे ढंग से व्यक्त किया गया 
है। ऐसी ऐसी उत्तियों के लिये ग्ँगरेज महाक॒वि शेक्सपियर 
प्रसिद्ध हैं । 

अब कौशल्याजी मरतीं क्यों नहीं, इसका कारण उन्हीं के मुख 
से सुनिए-.- 


लगे रहत मेरे नथननि आगे राम-जल्पन अर सीता । 


गा है है। 


दुख न रहें रघुपतिहि बिलेकृत, मनु न रहे बिनु देखे ॥ 

राम-लक्ष्मण की मूर्ति हृदय से हटती ही नहीं, बिना उनकी 
मूर्ति सामने ल्ञाए सन से रहा ही नहीं जाता । और जब उनकी 
सूति मन के सामने आ जाती है तब दु:ख नहों रह जाता । में ते 
केसे मर ९ 

एक और वक्ति सुनिए, जो है तो साधारश ही, पर एक 
अपूर्वता के साथ-- 

''किये। न कछू, करिबे न कछू, कहिशे न कछू, मरिबाह रहो है?! । 

प्रेर सब काम ते मैं कर चुका, मरने का काम भर और रह 
गया है। किसी अँगरेज कवि ने भी कहीं इसी भाव से कहा है-- 


$ 
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लोग मैत्री और प्रीति को बड़े इत्मिनान के साथ घोरे धीरे 

करते हैं, पर एक जरा सी बात पर डसे चट तोड़ देते हैं- 
“धोरेहि काप कृपा पुनि थारेहि, बेठि के जारत तारत ठाढ़े' । 

यहाँ 'बैठि! और 'ठाढ़े' दोनों का लक्ष्याथ ध्यान देने योग्य है । 

इसी प्रकार की एक ओर ज्कक्षणा देखिए-. 
“बड़े ही समाज श्राज राजनि की लाजपति 
हाँकि आक एक ही पिनारझ छीनि लई है” । 

“उपादान लक्षणा? के उदाहरण हिंदी में कम मिलते है। देखिए, 

उसका केसा चल्लता उदाहरण इस दोहे में है--- 
तुलसी बेर सनह दाउ रहित बिलेाचन चारि . 

बे।लचाल में बराबर आता है कि प्रेम अंधा होता है! । 

एक स्थान पर गेस्वामीजी एक ही क्रिया के दे ऐसे कर्म लाए हैं 
जे परस्पर अत्यंत विजातीय होने के कारण बहुत ही अनूठे लगते हैं। 
हनुमानजी पर्वत लिए हुए राम के पास आ पहुँचते हैं; इस पर--- 
' बेग बल साहस सराहत कृपा-निधान, भरत की कुसल्न श्रचल्ल लाए चलिके?! ! 

भरत की कुशज्न और पव॑त दोनों लाए। इसमें चमत्कार दे।नों 
वस्तुओं के अत्यंत विजातीय होने के कारण है। अगरेज उपन्यास- 
कार डिकेंस ()0:९78) का ऐसे प्रयोग बहुत अच्छे लगते थे. 
जैसे, “इस बात ने उसकी आँखें से आँसू और जेब से रूमाल 
निकाज्ञ दिया?ः---98 6/6एछ ६6६/"8 #070 ॥#07' 6ए९४ था 
ए9६॥0|76/'८॥॥6६ 7070 ॥67 000९6. 
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( क ) मांगि के खेबे। मसीद को सेइब्रे, लेबे के। एक न देबे के देऊ ; 
(ख ) मन-मोदकनि कि भूख बुताई ९ 
पर सबसे बड़ो विशेषता गोस्वामीजी की है भाषा की सफाई 
और वाक्य-रचना की निर्दोषता जे हिंदी के और किसी कवि में 
ऐसी नहों पाई जाती। यही दे। बातें न होने से इधर के शृंगारी 
कवियों की कविता और भो पढ़े-लिखे लोगे| के काम की नहों हुई। 
हिंदी का भो व्याकरण है, भाषा? में भी वाक्य-रचना के नियम हैं, 
अधिकतर लोगों ने इस बात को भूलकर कविच-सबैयों के चार 
पैर खड़े किए हैं। गेस्वामीजी के वाक्‍्यों में कहों शौैघिट्य नहीं है, 
एक भी शब्द ऐसा नहीं है जो पाद-पूत्येथ रखा हुआ कहा जा सके | 
ऐसी गठी हुई भाषा किसी की नहीं है | उदाहरण देने की न जगह 
ही है, न उतनी आवश्यकता ही । सारी रचना इस बात का उदा- 
हरण है | एक ही चरण में वे बहुत सी बातें इस तरह कह जाते हैं, 
कि न कहीं से शैधिल्य आता है न न्यूनपदत्व -- 
पहुष बचन अति दुसह खत्रन सुति तेहि पावक्र न दहैंगो। 
बिंगत माव सम-सीतल मन पर गुन, नहि'” दे-घ, कहैंगो ॥ 
कहीं ऋहीं ते ऐसा है कि पद भर में यहाँ से वहाँ तक एक ही 
वाक्य चल! गया है, पर कया मजाजल्न कि अत तक एक सर्वनाम में 
भी न्रुटि आने पावे-- 
जेहि कर अभय किए जन आरत बारक बिबस नाम टेरे। 
जेदि कर-कमल कठोर संभु-चधनु भंजि जनक-संसय सेव्यो। 
जेहि कर-कमतल्न उठाई बंधु ज्यों परम प्रीति केवट भेव्यों ॥ 
जेहि कर-क्सज्ञ कृपालु गीघ कहँ उदक देह बिज्ञ लोक दियो। 
जेहि कर बालि बिदारि दास-द्वित कपि-कुत्च-पति सुझ्नोव किया ॥ 
आए सरन सभीत बिभीषन जेहि कर-कमतज् तिरूक कीन्‍्हों । 
जेदि कर गहि सर-चाप असुर हति अभय-दान देवन दीन्‍्हों ॥ 
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सीतल सुखद छांह जेहि कर की मेदति पाप ताप मसाया। 
निसि-बालर तेहि करन्सरोज की चाहद तुन्नसिशास छाया ।॥ 
केसा सुव्यवस्थित वाक्य है । ओर कवियों के साथ ते तुलसी का 
मिलान ही क्‍्या। वाक्य-देाष हिंदी में भो हो सकते हैं, इसका ध्यान 
तो बहुत कम लोगें का रहा | सूरदासजी भो इस बात में तुलसी से बहुत 
दूर हैं। उनके वाक्य कहों कहों उखड़ से हैं, उनमें वह संबंध-ठयवस्था 
नहों है। उनके पदों के कुछ अंश नीचे नमूने के लिये दिए जाते हैं-- 
(के ) श्रवण चीर अरू जठा बँधावहु ये दुख कोन समाहीं । 
चंदन तजि अंग भस्म बतावत बिरह-अनल् अति दाहीं ॥ 
(ख ) के कहु रंक, कहूँ इईश्वरता नट बाज्ञीगर जेसे । 
चेत्यो नहीं गये। टरि अवसर मीन बिना जल जेसे ॥ 
(ग ) भाव-भक्ति जहँ हरि-जस सुनये। तहाँ जात अलसाई  । 
ले।भातुर है काम-मनारथ तहाँ सुनत उठि थाई ॥ 
इस प्रकार की शिथिलता तुलसीदासजी में कहों न मिल्लेगी । 
हिंग आदि का भी सूरदासजी ने कम ध्यान रखा है; जेसे-- 
काग रूप इक दनुज घरयो। 
बीत्यो जाय ज्वाब जब आये सुनहु कंस तेरो आयु सरये। ।/ 
इसी प्रकार तुकांत ओर छंद के लिये शब्दों के रूप भी सूरदास- 
जी ने बहुत बिगाड़े हैं; जेसे-- 
(के ) पल्चित केस, कफ कंठ बिरोध्यो, कल्ल न परी दिननराती । 
माया-मेोह न डछाड़े तृष्णा, ये दोऊ दुरूदा तो ॥ 
(ख) रास भक्त-वत्सत्व निज बाना । 
राजसूय में चरन पखारे स्थाम लिए कर पाने ॥ 
क्या यह कहने की आवश्यकता है कि तुलसीदासजी का यह 
सब करने की आवश्यकता नहों पड़ो है ? लिंग-सेद में ते एक एऋ 
मात्रा का उन्होंने ध्यान रखा है-- 
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रास सत्य-संकल्प प्रभु सभा काल्मन-बस तोरि | 
में रघुबीर सरन अ्रब जाएँ देहु नहि” खोरि ॥ 
नीचे की चे।पाई-- 
मर्मे बचन जब सीता बोला । हरि-प्ररित लद्ठिमन-मन डोला ॥ 
में जे लिंग की गड़बड़ी दिखाई पड़ती है वह “बाला” को बोल! 
मान लेने से और ल' की दीघ्रता का चौपाई के पर्दांत के आरण 
ठहराने से दूर हो जाती है। अवधी सुहावरे में बोल' का अथे 
होगा बोलती है?, जेसे “उत्तर दिसि सरजू बह पावनि' में 'बह! का 
अथे है बहती हे! । 
घुँधरारी छटें लटक सुख ऊपर, कुंडल लेाल कपोलन की। 
निवछावरि प्रान करे तुलसी, बलि जाईँ लला इन बालन की ॥ 
वाक्यों की ऐसी अव्यवस्था एक-आध जगह काई भले ही 
दिखा दे, पर वह अधिक नहीं पा सकता | सवेत्र वही परिष्कृत 
गठी हुई सुव्यवश्थित भाषा मिलेगी । 


कुछ खटकनेवाली बाते 


इतनी विछ्तृत रचना के भीतर दो-चार खटकनेवाली बातें भी 
मिलती हैं, जिनका संक्षेप में उल्लेख मात्र यहाँ कर दिया जाता है-.. 
( १ ) ऐतिहासिक दृष्टि की न्‍न्यूनता। इस दोष से ते शायद ही 
कोई बच सकता हो। किसी की रचना हो, उसके समय का आभास 
उसमें अवश्य रहेगा | इसी से ऋषियों के आश्रमां और विभीषण के 
दरवाजे पर गोस्वामीजी ने तुलसी का पोधा लगाया है और राम 
क॑ मस्तक पर रामानंदी तिलक | राम वेदिक समय में थे। उनके 
समय में न ते रामानंदी तितक की महिमा लोगों को मालूम हुई 
थी और न तुलसी की । राम के सिर पर जो चेगेशिया टोपी रखी 
है, उसका ते कोई रूयाल ही नहीं | 
(२ ) भक्ति-संप्रदायवालों की इधर की कुछ भक्तमाली कथाओं 
पर गोरवासीजी ने जे। आस्था प्रकट की है, वह उनके गैरव के 
अनुकूल नहीं है। जेसे-- 
अधिरो, अधम, जड़, जाजरो-जरा जबन, 
सूकर के सावक ढका ढड्लेल्ये मंग में। 
गिरयो हिय हहरि, “हराम हो, हराम हन्ये।!?, 
हाय हाय करत परीगो काहून्फेंग में ॥ 
तुलसी बिसाक है बअिलेक-पति-ले।क गये, 
नाम के प्रताप, बात बिदित है जग सें | 
( ३ ) इसी नाम-प्रताप की राम के प्रताप से भी बड़ा कहने का 
( राम तें अधिक राम कर नामा ) प्रभाव अच्छा नहीं पड़ा। सच्ची 
भक्ति से कोई मतलब नहीं, टीका लगाकर केवल 'राम राम! रटना 
चहुत से आलसी अपाहिजों का काम हो! गया | एक घनाढ्य महंत 
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जिस गाँव में छापा डालते हैं, वहाँ के मजदूरों का बुलाकर उनसे दे।- 
तीन घंटे राम राम रटाते हैं और जितनी मजदूरी उन्हें खेत में 
काम करने से मिलती, उतनी गाँववालों से वसूल करके दे देते हैं । 

( ४) दोहों में कहीं कहीं मात्राएँ कम होती हैं और सवैयों 
में भी कहीं कहीं वर्ण घटे-बढ़े हैं । 

( ५ ) पश्रेगद और रावण का संवाद राजसभा के गारव और 
सभ्यता के विरुद्ध है। पर इसका मतलब यह नहीं कि गोस्वामीजी 
राजन्य-वर्ग की शिष्टता का चित्रण नहों कर सकते थे | राज-समाजञ 
के सभ्य भाषण का अत्यंत सुंदर नमूना उन्हेंने चित्रकूट में एकत्र 
सभा के बीच दिखाया है। पर राक्षसों के बीच शिष्टता, सभ्यता 
आदि का उत्कष वे दिखाना नहीं चाहते थे । 


हिंदी-साहित्य में गोस्वाम्नीजी का स्थान 


जा कुछ लिखा जा चुका, उससे तुलसीदासजी की विशेषताएँ 
कुछ न कुछ अवश्य स्पष्ट हुई हैो।गी। काव्य के प्रत्येक क्षेत्र में हमने 
उन्हें उस स्थान पर दखा, जिस स्थान पर उस क्षेत्र का बड़े से बड़ा 
कवि है। सानव अंत:करण की सूच्म से सूक्ष्म इत्तियों तक हमने उनकी 
पहुँच देखी । बाह्य जगत्‌ के नाना रुपों के प्रत्यक्षीकरण में भी हमने 
उन्हें तत्पर पाया । काव्य के बहिरंग-विधान की सुंदर प्रणात्ी का 
परिचय भी हमें मिल्ला। अब उनकी सबसे बड़ी विशेषता की ओर 
एक बार फिर ध्यान आकषित करके यह वक्तव्य समाप्त किया ज्ञाता है। 

यह सबसे बड़ी विशेषता है उनकी प्रबंध-पटुता जिसके बल से 
आज रामचरितमानस? हिंदी समभनेवाल्ती हिंदू-जनता के जीवन 
का साथी ह। रहा है। तुलसी की वाणी मनुष्य-जीवन की प्रत्येक दशा 
तक पहुँचनेवाली है; क्योंकि उसने रामचरित का आश्रय लिया है। 
रामचरित जीवन की सब दशाओं की समष्टि है, इसका प्रमाण 
“रामाज्ञा प्रश्न? है जिससे लोग हर एक प्रकार की आनेवाली दशा 
के संबंध में प्रश्न करते ओर उत्तर निकालते हैं। जीवन की इतनी 
दशाओं का पूणे मासिकता के साथ जो चित्रण कर सका, वही 
सबसे बड़ा भावुक और सबसे बड़ा कवि है, उसी का हृदय लोक- 
हृदय-सर्वरूप है। ऋ गार, वीर आदि कुछ गिने-गिनाए रसें क॑ वर्गन 
में ही निपुण कवि का अधिकार मनुष्य की देो-एक वृत्तियों पर ही 
समझििए, पर ऐसे महाकवि का अधिकार मनुष्य की संपूर्े भावा- 
त्मक सत्ता पर है। 

अतः केशव, बिहारी आदि के साथ ऐसे कवि की मित्लान के 
लिये रखना उसका अपमान करना है। केशब में हृदय का ते कहीं 
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पता ही नहीं। वह प्रबंध-पटुता भी उनमें नाम को नहीं जिससे 
कथानक का संबंध-निर्वाह होता हे। उनकी रामचंद्रिका फुटकर 
यद्यों का संग्रह सी जान पड़ती है। वीरसिहदेव-चरित में उन्हेंने 
अपनी हृदय-हीनता की ही नहीं, प्रबंध-रचना की भी पूरी असफ- 
लता दिखा दी है। बिहारी रीवि-प्रंथों के सहारे जबरदस्ती जगह 
निकाल निकालकर दोहें के भीतर शव गाररस के विभाव-अनुभाव 
ओर संचारी ही भरते रहे । केवल एक ही महात्मा ओर हैं जिनका 
नाम गोसर्वामीजी के साथ लिया जा सकता है और लिया जाता 
है। वे हैं प्रेमल्लोत-सवरूप भक्तवर सरदासजी। जब तक हिंदी 

साहित्य और हिंदी-भाषी हैं, तब तक सूर और तुलसी का जोड़ा अमर 
है। पर, जैसा कि दिखाया जा चुका है, भाव और भाषा दोनों के 
विचार से गोस्वामीजी का अधिकार अधिक विस्तृत है। न जाने 
किसने 'यमकः? के लोभ से यह दोहा कह डाला कि “सूर सूर तुलसी 
ससी, उड्डगन केशवदास” । यदि कोई पूछे कि जनता के हृदय पर 
सबसे अधिक विस्तृत अधिकार रखनेवाला हिंदी का सबसे बड़ा कवि 
कान है ते उसका एक मात्र यही उत्तर ठोक हो सकता है कि भारत- 
हृदय, भारती-कंठ भक्त-चूड़ामणि गेस्वामी तुलसीदास | 


